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க்‌ 


முகவுரை: 


நமது ஸனாதனமான ஹிந்து தர்மத்துக்கு அடிப்படை 
நூல்கள்‌ வேதங்கள்‌ *அனந்தரவை வேதா” என்றபடி முடிவில்‌ 


© 


லாமல்‌ ஞாலத்திலும்‌ மாணப்பெரிதாக விரிந்து கிடக்கின்றன | 


இம்மறைகள்‌. வேதத்தின்‌ முன்பகுதியை கர்ம காண்டம்‌ 
என்றும்‌ பிற்பகுதியை ஞானகாண்டம்‌ என்றும்‌ கூறுவர்ர்கள்‌. 
மோக்ஷத்தைப்பற்றியும்‌ அதற்கு வேண்டிய சாதனங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌ உபநிஷத்துக்கள்‌ விரிவாக விளக்குகின்றன. சுருக்க 
மாகச்‌ சொல்வதானால்‌ ஒருவன்‌ பலனில்‌ ஆசை வைக்காமல்‌ ': 
வைதீக கர்மாக்களை பற்றற்று தன்‌ கடமையாக, ஈஸ்வரார்ப்‌ 
பணமாக செய்து வந்தால்‌ மனதிலுள்ள தோஷங்கள்‌ விலகி 
சித்தம்‌ சுத்தியாகி பூர்ண வைராக்யம்‌ ஏற்பட்டு ஸத்குருவை : 
சரணடைந்து உபநிஷத்‌ அர்த்தத்தை ஆராய்ந்து தனது நிஜ 
சொரூபத்தை அறிந்து சம்சார பந்தம்‌ விலகி சச்சிதானந்த 
ப்ரஹ்மம்‌ ஆகிறான்‌. இதுவே முக்தி, உபதிஷத்துக்களில்‌ சில 
இடங்களில்‌ மாறுபட்ட கருத்துக்கள்‌ காணப்படுகின்‌ றன. 
இதனால்‌ ஏற்படும்‌ சந்தேகங்களை நீக்குவதற்காக வேதவியாஸர்‌ 
ப்ரஹ்ம சூத்திரங்களை இயற்றினார்‌. இதற்கு வ்யாக்யானமாக 
ஆதிசங்கராச்சார்யார்‌' பாஷ்யமும்‌ இயற்றினார்‌. இவைகளால்‌. 


அத்வைத ப்ரஹ்ம தத்துவமே வேதங்களில்‌ தீர்மானிக்கப்‌ 


பட்டுள்ளன எனறு முடிவாகிறது சம்ஸ்கிருத பரிச்சயம்‌ 
இல்லாதவர்களுக்கு எளிதாக அறிந்து கொள்வதற்காக 
பிரும்ம ஸ்ரீ கடலங்குடி நடேச சாஸ்திரிகள்‌ அவர்களும்‌, பரம 
ஹம்சர்களான ஸ்ரீஞானானந்த பாரதீஸ்வாமிகள்‌ அவர்களும்‌ ' 
தமிழிஸ்‌ அனுவாதம்‌ எழுதியுள்ளார்கள்‌. இந்த இரண்டு 
நூல்களும்‌ அச்சிடப்யட்டிருக்கின்றன. இவை எல்லோராலும்‌ 
ரொம்பவும்‌ போற்றத்தக்கவையாக இருக்கின்‌ றன. 


திருநெல்வேலி மாவட்டம்‌ ரவணசமுத்திரம்‌ பிரும்மஸ்ரீ 
நீலகண்ட ஐயர்‌ அவர்களை ஆஸ்திக உலகம்‌ நன்கறியும்‌, அவர்‌ 
கலியுக ஜனகராக எல்லோராலும்‌ போற்றப்பட்டு வாழ்ந்தவர்‌, 
அவரை ஒரே ஒருமுறை தரிசித்து அளவளாவும்‌ பாக்கியம்‌ ' 
எனக்குக்கிடைத்தது அம்மகானை நான்‌ எப்பொழுதும்‌ எனது 


.. நினைவுக்கருவூலத்தில்‌ வைத்துப்‌ போற்றி பெரும்பயன்‌ 


அடைந்து கொண்டிருக்கிறேன்‌. இப்பொழுது அவர்‌ அமரராகி 


விட்டார்‌. **ஆத்மாவை புத்ரனாமசஸி'? என்றபடி இப்பொழுது 
அவரது திருக்குமாரர்‌ பிரும்ம ஸ்ரீ 8. 5. 14. ராமகிருஷ்ணய்யர்‌ 
விளங்கி வருகிறார்‌. அவர்‌ என்னுடைய நெருங்கிய பேனா 
நண்பர்‌. [**புணர்ச்சி பழகுதல்‌ வேண்டா: உணர்ச்சிதாள 
தட்பரங்கிழமை தரும்‌?” திருக்குறள்‌] இவர்‌ பிரும்ம சூத்திரங்‌ 
களில்‌ உள்ள. முதல்‌ நான்கு சூத்திரங்களுக்கு மட்டும்‌ ஆதிசங்க 
கரர்‌ இயற்றியுள்ள பாஷ்யத்தை தமிழாக்கம்‌ செய்திருப்பதாயும்‌ 
அதை புஸ்தக வடிவில்‌ அச்சிட்டு வெளியிடப்போவதாயுப , 
அந்த நூலுக்கு ஒரு முன்னுரை எழுதித்தர வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ கடிதம்‌ மூலமாகக்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌. அந்நூலை 
நான்‌ சாவகாசமாகப்படித்தேன்‌. அவருடைய கல்வி அறிவும்‌, 
உலகியல்‌ அறிவும்‌, ஆன்மீக அறிவும்‌ நன்றாக அதில்‌ பளிச்சிடு 
கின்றன. .தமிழ்‌ உரை பண்டித பாமரர்களும்‌ ரசிக்கும்டடி 
அமைந்திருக்கிறது. எளிமையாகவும்‌, தெளிவாகவும்‌ பேச்சுத்‌ 
தமிழில்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. மூலத்தின்‌ கருத்துக்களை சுருங்கச்‌ 
சொல்லி நன்றாக விளங்க வைக்கிறார்‌. துரூஹமான விஷயங்‌ 
களை எல்லாரும்‌ புரிந்து கொள்ளும்படியாக நல்ல திருஷ்டாந்‌ 
தங்களையும்‌ தந்திருக்கிறார்‌. இது ரெசம்பவும்‌ போற்றத்தக்க 
பணியாகும்‌. பகவத்‌ கிருபையாலும்‌, அவருடைய தந்தையின்‌ 
ஆசீர்வாதத்தாலும்‌ அவருடைய பாக்கியத்தாலும்‌ மொழி 


பெயர்ப்பு மிகவும்‌ நன்றாக அமைந்து விட்டது. அவரை நான்‌ 


மனதாரப்‌ பாராட்டி அன்புடன்‌ வாழ்த்துகிறேன்‌. மேலும்‌ இது 
போன்ற நல்ல நூல்களை அவர்‌ எழுதும்படி ஸத்குருவை 
பிரார்த்திக்கிறேன்‌. அறிய ஆவலுடையவர்களின்‌ ஹஸ்தங்‌ 
களில்‌ இந்த நூல்‌ திகழும்படி அருள்புரிய எல்லாம்‌ வல்ல 
இறைவனை இறைஞ்சுகின்றேன்‌ 

கிருஷ்ணாபுரம்‌ V.5. மணி ஐயர்‌ 
1-12-1983 


[ருதிரோத்காரி] : 


ஸ்ரீ: ஒம்‌ ஸ்ரீ: ன | 
ஸ்ரீ குருப்யோ நம: 
ஓம்‌ நமோ பகவதே தக்ஷிணாமூர்த்தயே நம: 
முன்ணுரை 


ஜீவனுடைய உண்மையான சுயரூபம்‌ நித்யமான பிரஹ்‌ 
மானந்த சுவரூபம்‌என்‌ ற தத்துவத்தை வேதாந்த வாக்கிய விசா 
ரணை மூலம்‌ தெரிவிக்கும்‌ ஸ்ரீ வேதவியாசப்கவான்‌ இயற்றிய . 
சூத்ரங்களுக்கு ஸ்ரீ சங்கரபகவத்பாதாள்‌ பாஷ்யம்‌ செய்திருக்கி 
றார்கள்‌ என்பது பிரசித்தம்‌- ப | 

அதில்‌ முதல்‌ நான்கு சூத்ரங்களுக்கு உள்ள .பாஷ்யத்திற்கு 
(அத்தியாச பாஷ்யம்‌உட்பட) இங்கு புத்திக்கு எட்டிய மட்டிலும்‌ 
தமிழில்‌ உரை செய்யப்பட்டிருக்கிறது. | 


்‌ நித்யமான பிரஹ்மானந்த சுவரூபத்தை அடைய வேண்டும்‌ '': -- 
என்ற தீவிர இச்சையையும்‌, மற்ற விஷயங்களில்‌ பற்றற்ற 
தன்மையையும்‌ உடையவர்கள்தான்‌ வேதாந்த விசாரணை செய்‌ - 
வதில்‌ முக்கியமாகத்‌ தகுதியுள்ளவர்கள்‌ க, 


வேதம்‌, குரு, தைவம்‌ ' இத்தியாதிகளில்‌ நம்பிக்கையுள்ள 
வர்களும்‌ (வைராக்கியமில்லாதவர்களாக இருந்தாலும்‌ கூட) ' 
வேதாந்த விசாரணை செய்வதில்‌ அடுத்தபடியாக தகுதிவாய்ந்த 
வர்களே - அவ்வாறே்தான்‌; ஏனென்றால்‌ வேதாந்த வாக்கிய 
விசா ரணை செய்வதால்‌ எத்‌ தனையோகிருச்சிர ங்செய்வதாலுண்‌ 
டான பலன்‌ கிடைக்கும்‌ என்று சொல்லும்‌ சான்றோர்‌ வாக்கியம்‌ 
இருக்கிறது. | 

கிருச்சிரம்‌ என்பதில்‌ பிரஜாபத்திய கிருச்சிரம்‌ என்று ஒரு 
வகை-பிரஜாபத்திய கிருச்சிரம்‌ என்பது தொடர்ச்சியாக 12 
நாட்கள்‌ அனுஷ்டானம்‌ செய்ய வேண்டிய விரதம்‌-முதல்‌ நாட்‌ 
களில்‌ காலையில்‌ மட்டும்‌ ஒருவேளை, அடுத்து வரும்‌ 5$நாட்களில்‌ 
யாராவது கொடுத்தால்‌ மட்டிலும்‌ ஒரே வேளையும்‌ அன்னம்‌ 
சு சாப்பிட்டு கடைசி 8நாட்களில்‌ உண்ணாது உபவாசம்‌ இருக்க்‌ 
வேண்டும்‌. 


ஆ 


a 


. இதே போல சாந்தபன கிருச்சிரம்‌ என்று இருக்கிறது அது 
தொடர்ச்சியாக 7 நாட்கள்‌ அனுஷ்டானம்‌ செய்யவேண்டிம 


விரதம்‌. கோமுத்திரல்‌, கோமயம்‌, பால்‌, தயிர்‌, நெய்‌, தர்ப்ப 
ஜலம்‌ என்று இன்வாறையும்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ ஒவ்வொன்றாக 
உட்கொண்டு 7வது நாள்‌ உண்ணாது உபவாசம்‌ இருக்கவேண்‌ 
டும்‌. இப்பேர்ப்பட்ட கிருச்சிரம்‌ பெரிய பாபங்களைப்பொசுக்குவ 
தற்குப்பிராயச்சித்தமாக விதிக்கப்பட்ட கர்மா- இப்பேர்ப்பட்ட 
மஹத்தான பிராயச்சித்தத்தைச்‌ செய்ததாக ஆகும்‌ வேதாந்த 
வாக்கிய விசாரணையைத்‌ தினம்‌ செய்வதால்‌- 


மேலும்‌ நாம்‌ பூஜை செய்யும்‌ தெய்வத்தின்‌ உண்மையான 
சுவரூபத்தை அறியாமல்‌ பக்தி செய்வதைக்காட்டிலும்‌ 
அவருடைய சுவரூபத்தை யதாவத்தாகப்‌ புரிந்துகொண்டு பக்தி 
செய்வது தரம்‌ ஆகும்‌. ஈசுவரனுடைய உண்மையான சுவரூ 
பமோ வேதாந்த விசாரணை இன்றி அறிய சாத்தியமில்லை. ஈசு 
வரனை யதாவத்தாக அறிந்து பக்தி செய்தால்‌ இஹத்தில்‌ சுக 
மும்‌ படிப்படியாக சித்த சுத்தியும்‌ பெற்று வேதாந்த விசாரணை 
'செய்வதில்‌ முக்கிய அதிகாரிகளாகவும்‌ ஆகமுடியும்‌. 


பகவானை யதாவத்தாகப்‌ புரிந்துகொள்ளாமல்‌ ஆராதித்தால்‌ 
அனர்த்தம்‌ கூட சம்பவிக்கலாம்‌:- விருஷத்வஜன்‌ என்று ஓர்‌ 
அரசன்‌ இருந்தான்‌-அவன்‌ பரமேசுவாபக்தன்‌-விஷ்ணுவையோ 
இலக்குமியையோ, சூரியனையோ அவரவர்க்குரிய,விசேஷதினங்‌ 
களில்‌ ஆராதனை செய்யவில்லை. விஷ்ணு பூஜையை அவமதித்‌ 
'தான்‌. இதனால்‌ சூரிய. பகவானுக்குக்‌ கோபம்‌ ஏற்பட்டது. 
இந்த விருஷத்வஜன்‌ விஷ்ணுவை அவமதித்ததால்‌ பரமேஸ்‌ 
வரரையே அவமதித்தவனாக ஆகின்றான்‌- எங்கும்‌ வியாபித்து 
இருக்கிற பரமேசுவரரை விஷ்ணுவினிடத்திலும்‌ இருப்பதைப்‌ 
பார்க்கத்‌ தவறியதால்‌ பரமேசுவரரையும்‌ அவமதித்துள்ளான்‌- 
அதனால்‌ இவன்‌ ஐசுவரியமில்லாதவனாக ஆகட்டும்‌'” என்று 
சூரியபகவான்‌ விருஷத்வஜனுக்குச்‌ சாபம்‌ கொடுத்தார்‌-எனவே 
பகவானுடைய ஸ்வரூபத்தை அறிந்து பூஜை செய்வதுதான்‌ 
தரமானது-இதே கருத்தை கீதையில்‌ (அத்தியாயம்‌ 9 சுலோ 
கம்‌ 11) பகவான்‌ **எவர்கள்‌ என்னுடைய உண்மையான சுவ 
ரூபத்தை அறிந்துகொள்ளாமல்‌ இந்த மனுஷ்ய சரீரத்தினால்‌ 
வரையறுக்கப்பட்டவனாக என்னை எண்ணுகிறார்களோ அவர்கள்‌ 
என்னை அவமதிக்கின்‌ றவர்களாக ஆவார்கள்‌“ “என்று ௯ றியிருக்‌ 
கின்றார்‌- எனவே ஆசையைத்‌ துறந்து உள்ள துறவிகளுக்குத்‌ 


ப 


தான்‌ வேதாந்த வாக்கிய விசாரணையில்‌ யோக்கியதை உண்டு 
என்று எண்ணாமல்‌ ஈசுவரனின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தை . 
அறிந்து கொள்ளவும்‌, எத்தனையோ கிருச்சரங்களைச்‌ செய்வதா 
லுண்டாகும்‌ பாபநிவிர்த்தியைச்‌ சம்பாதிக்கவும்‌ சாஸ்திர விசா 
ரணை செய்வது நல்ல உபாயம்‌ என்று எண்ணி விசாரணையில்‌ 
முடிந்தவரை ஈடுபட வேண்டும்‌. 


பூந்தோட்டம்‌ முதலிய இடங்களிலுள்ள விருக்ஷம்‌, செடி, 
கொடி முதலியவற்றில்‌ மலர்ந்திருக்கும்‌, மல்லி, பவழமல்லி, 
ரோஜா, இருவாக்ஷி,சம்பகம்‌ முதலிய விவிதமான ஜாதிபுஷ்பங்‌ 
களின்‌ நறுமணம்‌ வெகுதூரத்திலிருந்து காற்று மூலம்‌ நம்மிடம்‌ 
வந்து சேருகின்றதோ அதுபோல முகவுரையை அன்புடன்‌ 
எனக்கு வாழ்த்தித்‌ தந்த பிரஹ்ம ஸ்ரீ 14, 8. மணி அய்யர்‌ அவர்‌ 
களிடம்‌ பிரகாசிக்கின்ற பாண்டித்தியம்‌, பரோபகாரம்‌, ஆஸ்திக்‌ 
யம்‌, ஆசாரியாளிடத்தில்‌ அவ்யாஜ பக்தி, தைவீசம்பத்து முத 
லிய நற்குணங்களின்‌ கீர்த்தி வித்வான்‌௧ள்‌ மூலம்‌ வெகுதூரம்‌ 
வியாபித்து இருக்கிறது-அதனால்‌ யாரும்‌ அவர்களை அறிமுகம்‌ 
செய்யத்தேவையில்லை. எல்லோருக்கும்‌ அவர்களுடையபாண்டித்‌ 
தியத்தைப்பற்றித்‌ நெரியுமானதால்‌ அவர்களிடமி நந்து வரும்‌ 
முகவுரை என்னால்‌ செப்யப்பட்ட இத்தமி ழரையில்‌ எல்லோருக் 
கும்‌ விசுவாசத்தை உண்டுபண்ணும்‌ என்று எண்ணி அவர்களிட 
மிருந்து முகவுரையை விரும்பினேன்‌. அவர்‌ களுடைய முகவுரை 
யில்‌ “*அவருடைய தந்தையின்‌ ஆசீர்வாதத்தாலும்‌ .... மொழி 
பெயர்ப்பு மிகவும்நன்றாக அமைந்து விட்டது” என்று குறிப்பிட்‌ 
டிருக்கிறார்கள்‌ என்‌ தந்தையின்‌ ஆசீர்வாதம்‌ காரணம்‌ என்பது 
நூற்றுக்கு நூறு உண்மை-நான்‌ என்‌ தகப்பனாரிடம்‌ தர்க்க 
சாஸ்திரம்‌ பயிற்சி பெற்றேன்‌. என்‌ தகப்பனர்‌ அவர்கள்‌ ஏற்ப்‌ 
பாட்டின்படி அவர்களால்‌ மிகவும்‌ பாராட்டப்பட்ட பிரஹ்ம ஸ்ரீ 
ஸ்ரீநிவாச சர்மா (கிருஷ்ணபுரம்‌) அவர்களிடத்தில்‌ தர்க்கத்தில்‌ 
சிலபாகமும்‌ வேதாந்த பரிபாஷையில்‌ சிலபாகமும்‌ பாடம்‌ வாசித்‌ 
தேன்‌. அக்காலத்தில்‌ எனக்கு சாஸ்திரங்களை வாசிப்பதில்‌ இப்‌ 
பொழுது உள்ள மாதிரி கூட நாட்டம்‌ இல்லாமலிருந்தும்‌ என்‌ 
பிதா அவர்களால்‌ அவ்வப்போது எடுத்துக்கொண்டு அனுபவி 
கப்படும்‌ வேதாந்த நூல்களிலுள்ள விஷயங்களை சமயாசமயங்க 


களில்‌ என்னைக்கூப்பிட்டு உட்காரவைத்து அவர்கள்‌ எனக்கும்‌ 
பாடம்‌ சொல்லி ரசிப்பார்கள்‌-அந்த கிரந்தம்‌ உபநிஷத்கிரந்த 
மாக-இருக்கலாம்‌;சித்தாந்த லேசசங்கிரகமாக இருக்கலாம்‌;சூத்‌ 
திர பாஷ்யமாகவும்‌ இருக்கலாம்‌-எனவே எதையும்‌ ஆதியந்த 
மாக அனுஸ்யூதமாக வாசித்திருக்கிறேன்‌என்று என்னால்‌ சொல்‌ 
லிக்கொள்ள முடியாது. அதனால்‌ சதுஸ்ஸூத்ரீபாஷ்யத்திற்கு 
உரை எழுத தகுதிவாய்ந்தவனில்லைதான்‌. ஆனாலும்‌ என்‌ பிதா 
அவர்களின்‌ கற்பிக்கும்‌ திறமையினால்‌ வாக்கியங்களின்‌ அர்த்தத்‌ 
தைப்‌ புரிந்து கொள்ளும்படிக்கு ஓரளவு அ றிவு ஏற்பட்டது 
அந்த என்னுடைய அறிவிற்கு அவர்களுடைய பூர்ண அனுக்கி 
ரகத்தையே உறுதுணையாகக்‌ கொண்டு சதுஸ்ஸூத்ரீபாஷ்யத்‌ 
தமிழுரை எழுதி என்‌ பிதா அவர்களுடைய நூற்றாண்டு பூர்த்‌ 
தியையொட்டி ஞானத்தைச்சம்பாதித்து அவித்யை நிவிர்த்தி 
செய்துகொண்டு பிரதிபிம்பங்களான ஜீவர்களுடைய பிம்பமான 
ஈசுவர தத்வத்தை அடைந்திருக்கும்‌ அவர்களுக்கு இத்தமிழு 
ரையை சமர்ப்பணம்‌ செய்கின்றேன்‌. என்னால்‌ சமர்ப்பணம்‌ செய்‌ 
யப்படும்‌ உரை தோஷமற்றதாக இருக்கவேண்டுமே என்ற என்‌ 
மனத்திலுள்ள கவலையானது பிரஹ்ம ஸ்ரீ V. 5 மணி அய்யர்‌ 
அவர்கள்‌ தமிழுரையை ஸாவகாசமாக படித்து தன்னுடைய 
ஆமோதத்தைத்‌ தெரிவித்திருக்கிறார்கள்‌ என்பதை அவர்கள்‌ முக 
வுரையிலிருந்து அறிந்து கொண்ட பிறகு என்னை விட்டு விலகி 
யது. அவர்களுக்கு என்னுடைய சாஷ்டாங்க நமஸ்காரங்கள்‌, 


அச்சகத்தில்‌ பலவித பளுவான பொறுப்புள்ள ஜோலிகள்‌ 
இருந்தும்‌ ஆஸ்திக்ய புத்தியினால்‌ இந்த நூலை அச்சிட்டுத்‌ தர 
ஒப்புதலைத்‌ தந்து கூடிய மட்டிலும்‌ தாமதம்‌ செய்யாமல்‌ நல்ல 
முறையில்‌அச்சிட்டுத்தந்த ஸ்ரீ முருகானந்தா பிரஸ்‌ உரிமையா 
ளர்‌ ஸ்ரீ 1. ராமகிருஷ்ணன்‌ அவர்களுக்கு எனது நன்றியைத்‌ 
தெரிவித்துக்கொள்ளுகிறேன்‌. 


1-66, சன்னதித்‌ தெரு, R. S. 14. ராமகீருஷ்ணன்‌ 
ரவணசமுத்திரம்‌ 7-12-83. 
திருநெல்வேலி மாவட்டம்‌. 


அத்பாஸ்‌ உ உரை 


[ஸ்ரீ ஸாம்பபரமேசு வரருக்கு ஐந்து முகங்கள்‌ உண்டு என்பது 
பிரசித்தம்‌ பிரமனுக்கும்‌ ஆதியில்‌ ஐந்து முகங்கள்‌ தான்‌ இருந்தன்‌ 
பின்னால்தான்‌ அவர்‌ நான்கு முகத்தோனாக ஆனார்‌. இந்த நான்கு 
முகத்தோனான பிரமனுக்கு ஐந்து முகங்கள்‌ இருந்த சமயத்தில்‌ 
ஸ்ரீ பார்வதி தேவி ஒருநாள்‌ பிரமணைப்பார்த்து விட்டுத்‌  தன்பர்த்‌ 
தாதான்‌ வருகின்றா?ரா என்று எண்ணி ஆசனத்திலிருந்து பரபரப்‌ 
புடன்‌ எழுந்து நின்றாளாம்‌. காரணம? அவ்விரண்டு பேருக்கும்‌ 
ஐந்து முகத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ தன்மை என்ற .சாமியம்‌ 
(ஒற்றுமை) இருந்தது. I 


கயிற்றுக்கும்‌ பாம்பிற்கும்‌ நீட்டம்‌ முதலிய தன்மையினால்‌ 
சாமியம்‌ இநப்பதால்தான்‌ கயிறு பாம்பு போலத்‌ தோஜ்றமளிக்‌ 
கிறது. எனவே ஒரு பொருளை வேறு பொருளாக மாறி எண்ணு 
வதற்கு சாமியம்‌ வேண்டும்‌ என்று பார்க்கிறோம்‌. 


ஆனால்‌ அத்துவைத மதத்தில்‌ பரம்பொருளும்‌ பிரபஞ்சமும்‌ 
(உலகமும்‌) முற்றிலும்‌ நேர்மாறான தன்மையுடையவை என்றும்‌, 
ஆனாலு 6 பரம்பொருளில்‌ பிரபஞ்ச வஸ்துக்களின்‌ தோற்றமும்‌ 
அதேதேபோல பிரபஞ்சத்தில்‌ பரம்பொருளுடைய சம்பந்தத்தின்‌ 
தோற்றழம்‌ ஏற்படுகின்றதுஎன்றும்‌ 'ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்றது. 


சாமியம்‌ இல்லாமல்‌ ஒன்று மற்றொன்றாகத்தோன்றுமா என்றால்‌, 
எப்படி நேர்மாறான தன்மையையுடைய பகலும்‌ இரவும்‌ 
ஆந்தைக்கு நேர்மாறாகத்‌ தோன்றுகின்‌றன வேர அதுபோல 
சேதனனை பரம்பொருளும்‌ அதற்கு முற்றிலும்‌ நேர்மாறான ஜடப்‌ 
பொருளான பிரபஞ்சமும்‌ நேர்மாறாகத்‌ தோன்றலாமே என்று 
கூறப்படுகின்றது. 


இந்த சேதனனான பரம்பொருள்‌ யார்‌? என்றால்‌, “நான்‌ ?? 
என்ற சொல்லுக்குப்‌ பொருளாக அறியப்படுகின்ற ஆத்மாதான்‌ 
இந்த சேதனனான பரம்பொருள்‌. இந்த ஆத்மா நர்‌எல்‌ 
லோருடைய சரீரங்களிலூம்‌ இருக்கிறது. அதனாலேதான்‌ ₹*நான்‌?? 
என்று சொல்லும்‌ பொழுது நாம்‌ நம்முடைய கையையோ, விரல்‌ 
களையோ மார்பில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு உள்ளிருக்கும்‌ ஆத்மாவை 
அபிநயம்‌ செய்து காண்பிக்கின்றோம்‌, வெறும்‌ ஜடரூபமான 
சரீரம்‌ முதலிய ஐம்பொறிகள்‌ ““நாண்‌?? என்ற சொல்லுக்குப்‌ 


பொருளாக ஆகத்‌ தகுந்வையில்லை. சேதனனான ஆத்மாவைக்‌ 


காட்டி லும்‌ முற்றிலும்‌ மாறானவை என்பகைக்‌ காட்டவே *₹நான்‌?? 


என்ற சொல்லுக்கு தேர்விருத்தமான “நீ? என்ற சொல்லுக்குப்‌ 


பொருளாகவே அவை பாஷ்யத்தில்‌ வாங்கிக்‌ கொள்ளப்படு 


கின்‌ றன. தீபஓளிபோல்‌ தன்னைத்தானே பிரகாசித்துக்‌ கொள்ளு 


கின்றதாயும்‌ மற்றதைப்‌ பிரகாசிக்கச்‌ செய்கின்ற தாயும்‌ நான்‌ 


என்ற சொல்லுக்குப்‌ பொருளாக ஆகின்றதாயுழள்ள ஆத்மா 
“விஷய?” என்ற சொல்லுக்குப்‌ பொருள்‌ ஆகும்‌. அறியப்படும்‌ 
பொருளாயும்‌ ஜடரூபமாயுமுள்ள சரீரம்‌ முதலியவை “விஷயம்‌”? 
என்ற சொல்லுக்குப்‌ பொருள்‌ ஆகும்‌] 


நீ? (நான்‌? என்று முறையே அறிபப்படுகின்ற ஜடரூப 
பொருட்களாகவும்‌. பிரகாசிக்கச்‌ செய்கின்ற அறிவாகின்ற ஆத்மா 
வாகவும்‌ எனவே இருள்‌ வெளிச்சம்‌ போல முற்றிலும்‌ மாறான சுவ 
பாவங்களையுடைய வைகளுமான “விஷயம்‌” ““விஷயீ?” என இவ்‌ 
விரண்டும்‌ஒன்றுமற்றொன்றாகத்தோன்றுவது என்பதுபொருந்தாது 


்‌.. சரீரம்‌ முதலியனஆக்மாவாகவேவோ, ஆத்மாவானதுசரீரழ்முதலிய 


பொருளாகவோ தோன்றுவது பொருந்தாது தான்‌ ) அப்படி௰ிருக்‌ 
கும்‌ பொழுது அவ்விரண்டிலிருக்கும்‌ தர்மங்களுக்கும்‌ (தன்மை 


களுக்கும்‌) விஷய விஷயீகளில்‌ மாறித்‌ தோன்றுவது பொருந்‌ 


தாது என்று கூறுவதற்குக்‌ கேட்கவா வேண்டும்‌? என வே விஷயீ 
யாகின்ற ஆத்மாவில்‌ விஷய மாகின்ற அனாத்மாவின்‌ தோற்றமோ 
அனாத்மாவிலிருக்கும்‌ தர்மங்களுடைய கோற்றமோ சம்பவியாது 
என்றும்‌ அதேபோல விஷய மாகின்ற அனா த்மாவில்‌ விஷுசீயின்‌ 
தோற்றமோ அதன்‌ தர்மத்தின்‌ கோற்றமே। சம்பவியாது என்றும்‌ 
கூறுவது பொருத்தம்தான்‌ ஆனாலும்‌ ஜடத்தன்்‌ மைக்கு ஆசிரய 
மான (இருப்பிடமான ) அகங்காரமும்‌(மன து, புத்தி போல அந்தக்‌ 
கரண வீர்த்தி) சேதனத்தன்மைக்கு ஆசிரயமான ஆத்மாவு 6 
ஒன்றுக்கொன்று முற்றிலும்‌ வேருனது என்று வேற்றுமையை நாம்‌ 
கிரகிக்கவில்லை யென்பதால்‌ ஒன்றை மற்றொன்றாகவும்‌ ஒன்றில்‌ 
மற்றொன்றின்‌ தன்மையையும்‌ விபரீதமாகக்‌ கிரகித்து அப்படி 
விபரிதமாகக்‌ கிரகிப்பதால்‌ ஆத்மாவான சத்திய வஸ்துவையு.ம்‌ 
அனுத்மாவான ௮௭௦ த்யஸ்துவையும்‌ ஒன்றாகப்‌ பாவித்து 
“இதோ நாள்‌ இருக்கிறேன்‌? என்று னனாதியாகவும்‌ இயற்கை 
யாகவும்‌ இந்த லோக விவகாரம்‌ நம்மிடம்‌ இருந்து கொண்டு 


வருகிறதே! 6 9 என்பதால்‌ சரீரம்‌ அந்தக்‌ கரணம்‌ என்‌ 
_ வருகிறது து ற 


இது முதலான ஜடப்‌ பொருள்‌ கிரஹிக்கப்படுகின்றது. அதை 
“நரன்‌? என்று கிரகிஹிக்கிறான்‌. “(நான்‌ என்பது உண்மையில்‌ 


ஆத்மா என்ற சேதனப்பொருள்‌. எனவே ஜடப்பொருளையும்‌ 
ஆத்மாவையும்‌ ஒன்றாகப்‌ பாவித்து: (இதோ நான்‌? என்று இப்படி 
லோக விவகாரம்‌ இருந்து கொண்டு வருகின்றது இத்த 
விவகாரத்தை மறுக்கவோ மறைக்கவோ செய்வது சரியில்லையே! 
(எனவே சாமியம்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ ஆத்மாவில்‌ அனாத்மாவின்‌ 
தன்மையும்‌ அனாத்மாவில்‌ ஆத்மசம்பந்தமும்‌ அத்யாஸத்தினால்‌ 
(விபரீத தோற்றத்தினால்‌) கிரகிக்கப்படுகின்றது என்பதை 
மறுக்க முடியாது) 


இந்த-வீபரீத (௮) .மாறான.தோற்றம்‌ (அத்தியாஸம்‌) என்பது 
யாது? என்றால்‌ :- 


ஒருவன்‌ பாதையில்‌ சென்று கொண்டிருக்கும்‌ பொழுது வழியில்‌ 
ஒரு கயிறு கிடக்கிறது. அது அவன்‌ கண்களு க்குப்‌ புலப்படா 
மலில்லை. ஆனால்‌ கயிறாக அது அவனுக்குப்‌ புலப்படவில்லை(ஏதோ 
ஒரு வஸ்துஎன்‌ றுமட்டிலுமே அது அவனுக்குப்‌ புலப்பட்ட து கயிறு 
என்து அது அவனுக்குப்‌ புலப்படாதகால்‌ மந்தமான வெளிச்சத்‌ 
தில்‌ பார்புபோல அது அவனுக்குத்‌ தோற்றமளிக்கிறது... இப்படித்‌ 
தோன்றுகின்ற பாம்பின்‌ விபாத தோற்றம்‌ தான்‌ அத்தியாசம்‌ 
என அத்துவைத மகத்தில்‌ சொல்லப்படுகின்‌ றது. அதாவது எதில்‌ 
(கயிறு முதலியவற்றில்‌ ) எது (பாம்பு முதலியவை) உண்மையாக 
எதிரே அருகாமையில்‌ இல்லயோ , அதில்‌ (கயிறு முதலியவற்றில்‌ ) 
அகன்‌ (பாம்பு முதலியவற்றின்‌ ) தோற்றம்‌ அத்தியா சமாகும்‌ என 
ஒப்புக்கொள் எ ப்படுகின்‌ றது [இங்கு இது அறியத்‌ :தகுந்தனு: “இது 
குடம்‌”?”என்றுகாம்‌.விவகா ரம்‌. செய்கின்றோம்‌ இங்கு: குடம்பிர.த்யக்ஷ 
மாக ஆகின்றது போல குடத்தில்‌ இதுவாக இருக்கும்‌ .தன்‌.மையும்‌ 
பிர த்யக்ஷமாக ஆகின்றது என்பது தெளிவு குடம்‌ பிர-த்யக்ஷீமாக 
ஆகின்றது என்றால்‌ குடத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சைதன்யம்‌ 
பிரகாசிக்கின்றது என்று பொருள்‌. சைதன்யம்‌ (சுவயம்‌ பிரகாசித்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ பரம்‌ பொருள்‌ ) எங்கும்‌ வியாபித்துக்‌ கொண் 
டிருக்கிறது. குடத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சைதன்யத்தைக்‌ 
“குடம்‌? என்கிறோம்‌. மடத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சைதன்‌ 
யத்தை “மடம்‌? என்கிறோம்‌. குடத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட 
சைதன்யம்‌ **கூட சைதன்யம்‌??, மடத்தினால்‌ வரைய றுக்கப்பட்ட 
சைதன்யம்‌ *(மடசைதன்யப 22. குடம்‌, மடம்‌ முதலிய வஸ்துக்‌ 


களின்‌ வேற்றுமையைக்‌ கொண்டுதான்‌ குடசைதன்யத்திற்கும்‌ 
மடசைதன்யத்திற்கும்‌ வேற்றுமை கல்பிக்கப்படுகிறது: ப 
யில்‌ சைதன்யம்‌ என்பது ஒன்றேதான்‌. குடசை தன்யத்தை, 


இருளைப்போலுள்ள அவித்யை மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 
அதனால்தான்‌ குடம்‌ பிரத்யக்ஷமாக ஆகிறதில்லை. 1-6, குடசை 
தன்யம்‌ பிரகாசிக்காமலிருக்கிறது. இந்த அவித்மையான திரை 
விலகினாலன்றி குடம்‌ பிரத்யக்ஷமாக ஆகாது. 


கண்ணாகின்ற இந்திரியத்திற்கும்‌ குடத்திற்கும்‌ சம்பந்தம்‌ 
ஏற்படும்‌ பொழுது சூக்ஷ்மமான மனது நீண்டு குடம்‌ இருக்கும்‌ 
இடத்தை அடைந்து குடத்தை வியாபித்து குடத்தின்‌ வடிவத்தை 
எடுக்கிறது. இப்படியுள்ள மனதை அந்தக்கரணவிர்த்தி என்றும்‌ 
அறிவு என்றும்‌ அழைக்கின்றனர்‌. இந்த குடத்தின்‌ வடிவத்தை 
எடுத்திருக்கும்‌ அந்தக்‌ கரணவிர்த்தி, குடத்தை (குடசைதன்யத்‌ 
த) மறைத்துக்‌ கொண்டிருந்த அவித்யையாகின்ற திரையை 
அகற்றிவிடுகின்‌ றது. அத்திரை வில்கினதும்‌ குடம்‌ (குடசைதன்‌ 
யம்‌) பிரகாசிக்கின்றது குடம்பிரத்யக்ஷமாக ஆகின்றது. 


இதே போல கயிற்றை நாம்‌ பார்க்கும்‌ பொழுது “இது கயிறு? 
என்று விவகாரம்‌. செய்கின்றோம்‌. சில சமயங்களில்‌, மந்த 
வெளிச்சம்‌, தூரம்‌ முதலிய காரணத்தால்‌ கயிறு கயிறாகத்‌ தோன்‌ 
ரமல்‌ இதுவாக. மாத்திரம்‌ (எதிரில்‌ காணப்படுகின்ற வெறும்‌ 


வஸ்துவாக மாத்திரம்‌) தோன்றுகின்றது இது என்ற அம்சம்‌ 


மாத்திரம்‌ தோன்றுகின்றது கயிறு என்ற அம்சம்‌ அறியப்படா 


்‌ . மலிருக்கிறது ஏன்‌? இது என்ற அம்சத்தின்‌ வடிவத்தைத்தான்‌ 


அந்தக்‌ கரணவிர்த்தி எடுத்திருக்கிறதே யொழிய கயிறு என்ற 
அம்சத்தில்‌ வடிவத்தை அந்தக்கரணவிர்த்தி எடுக்கவில்லை. 
எனவே இது என்ற அம்சத்தின்‌ வடிவத்தை எடுத்திருக்கும்‌ 
அந்தக்கரணவிர்த்தி, இது என்ற அம்சத்தினால்‌ வரையறுக்கப்‌ 
பட்ட, - சைதன்யத்திலுள்ள அவிதயையை அகற்றி இது என்ற 
அம்சத்தினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சைதன் யத்தைப்‌ பிரகாசிக்கும்‌ 
படி செய்கின்றது ஏன்‌ கயிறு (கயிற்றினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட 


க சைதன்யம்‌ )பிர காசிக்கவில்லை? என்றால்‌ இது என்ற அம்சத்தினால்‌ 
- வரையறுக்கப்‌ பட்ட சைதன்யத்தில்‌ கயிற்றின்‌ பிரகாசம்‌ 


ஏற்படாதபடி மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அவித்யையான கிரை 
இருக்கிறது. தல | 


... அதுபோல இது என்ற அம்சத்தின்‌ வடிவை எடுத்திருக்கும்‌ 
அந்தக்கர ணா வீர்‌ த்தியினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சைதன்யத்தில்‌ 
கயிற்றின்‌ வடிவை எடுக்கும்‌ அந்தக்கரணவிர்த்தி ஏற்படாத 
வண்ணம்‌ மறைத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அவித்யை இருக்கிறது. 


fe 


மந்தமான தெளிச்சம்‌ தூரம்‌ முதலிய தோஷத்தினால்‌ கயிறு 
கயிறாகப்‌ பிரத்யக்ஷமாகவீல்லை என்பது மாத்திரம்‌ இல்லை. இது 
என்ற அம்ச சைதன்யத்திலுள்ள, கயிற்றின்‌ பிரகாசம்‌ ஏற்படாத 
வண்ணம்‌ தடுத்துக்கொண்டிருக்கும்‌ அவித்யை பாம்பாகப்‌ பரிணா 
மிக்கிறது இந்த பாம்பு அதன்‌ ஆசிரயமான இது என்ற அம்ச 
சைதன்யத்தினால்‌ பிரகாசிக்கும்படி செய்யப்படுகின்றது. இந்தப்‌ 
பாம்பைக்‌ கிரஹிக்கும்‌ பிரத்யக்ஷ ம்‌ விஷய அத்யாசம்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகின்றது - 


அதேபோல இது என்ற அம்ச வடி வ எடுத்திருக்கும்‌ 
அந்தக்கரணஸீர்த்‌ தியினால்‌ வரையறுக்கப்பட்ட சதன்‌ யத்தி 
லுள்ள அவித்யையானது, உண்மையான பாம்பைக்‌ கிரகிக்கக்‌. 
கூடிய அந்தக்கரண விர்த்தியான அறிவு போல தோற்றம்‌ கொள்‌ 
ளும்‌ பொய்யான அறிவாகின்ற அவித்யாவிரத்தியாகப்‌ பரிணமிக 
கிறது இந்த அறிவு அகன்‌ ஆசிரயமான இது என்ற அம்ச 
வடிவை எடுத்திருக்கும்‌ அந்தக்கரணவிர்‌ த்‌ தியினால்‌ வரையறுக்கப்‌ 
பட்ட சைதன்யத்‌ தினால்‌ பிரகாசம்‌ செய்யப்படுகின் றது. இந்தப்‌ 
பொய்யான அறிவான அவித்யாவிர்த்தியைக்‌ கிரஹிக்கும்‌ பிரத்ய 
க்ஷம்‌ ஞான அத்தியாசம்‌ எல்‌ ஓ கூறப்படுகின்றது. 


கயிறு பாம்பாகத்‌ தோன்றுகின்றது என்று விவகாரம்‌ கு 
கின்றோம்‌. அங்கு இருக்கிற பாம்பு தோன்றுகின்றதா அல்லது 
இல்லாக பாம்பு தோன்றுகின்றதா? என்றால்‌ இல்லாதது எப்படித்‌ 
தோன்று 2 அதனால்‌ அவித்யையே பாம்பாக அங்கு ர. 
கின்றது என்று அத்துவைத மதத்தில்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்‌ 
றது. பிரத்யக்ஷமாக ஆகியிருக்கின்்‌ ற பாம்பு சத்‌?” தும்‌ இல்லை 
அதாவது உண்மையானதும்‌ இல்லை. ஏனென்றால்‌ “இது பாம்பு 
இல்லை?” என்று பின்னால்‌ அறிவு ஏற்படுகின்றது. எனவே சத்‌” 
சான்று சொல்லமுடியாமலும்‌ “அசத்‌? (சூன்யம்‌) என்று சொல 
முடியாமலும்‌ இருக்கிற ஓர்‌ அநிர்வசனீயமான வஸ்துவாக அத்தப்‌ 
பாம்பை ஒப்புக்கொள்ளு நின்றனர்‌. இப்படி அத்துவைத a 
தில்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்றது] 


வேறு சிலர்‌:- அன்னிய வஸ்துவில்‌ (கயிற்றில்‌) அன்னிய 
வஸ்துவின்‌ (பாம்பின்‌) தர்மத்தினுடய தோற்றத்தை அத்தியா" 
சம்‌ என்கின்றனர்‌. (பாம்பிண்‌ தர்மம்‌ என்யது பாம்பின்‌ தன்மை) 
இவ்வாறு அன்னியதாக்யாதி மதத்தில்‌ அத்தியாசம்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படுகின்றது. 


பெய வகிய 
பபச மம வஆயவ வய கடம அவத வை, ட 2 ப அ அக்கம்‌ க லை, ன்‌ ப ப ட பவளா 


[ஒரு சிறுவன்‌ முதன்முதலாக ஐரு பாம்பைப்‌ பார்க்கிறான்‌. 
அதை நீட்டம்‌ நெளிவு முதலிய தன்மையையுடையதாகப்‌ பார்க்‌ 
கிறான்‌. பக்கத்திலிருந்த பெரியவரிடம்‌ இதோ போசின்றதே, 
இது என்ன?? என்று கேட்கின்றான்‌. இது பாம்பு?” என்று அப்‌ 
பெரியவர்‌ பதிலளிக்கிறார்‌ இதுவா பாம்பு என்று ஆச்சரியத்து 
டன்‌ அதைப்‌ பார்த்து விட்டு வீடுதிரும்புகின்றான்‌ . இப்பொழுது 
அப்பாம்பு அவனுடைய கண்ணாகின்ற இத்திரியத்திற்குப்புலப்‌ 
படவில்லை . ஆனாலு 5: அவனால்‌ பார்க்கப்பட்ட நீட்டம்‌ நெளிவு 
முதலிய தன்மையின்‌ அறிவு மனதில்‌ சூட்சுமமாகப்‌ படிந்திருக்‌ 
கிறது. அதாவது பாம்புகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பொதுவாக இருக்கும்‌ 
தன்மை (நீட்டம்‌ நெளிவு) அந்தப்‌ பாம்பில்‌ அவனால்‌ பார்க்கப்‌ 
பட்டு இப்பொழுது அத்தன்மை சூட்சும வடிவில்‌ மனதில்‌ பதிந்து 
கிடக்கிறது, அப்பேர்ப்பட்ட பாம்பின்‌ தன்மை மனதில்‌ பதிந்து 
இருப்பதால்தான்‌ வேறு இடத்தில்‌ வேறு பாம்பை பார்த்தாலும்‌ 
அதை பாழ்பு என்று அவனால்‌ இனம்‌ கண்டுகொள்ள முடிகின்றது 
. சில சமயங்களில்‌ அவனே சற்று "வெளிச்சம்‌ குறைந்த இடத்தில்‌ 
நீட்டம்‌ வளைவு முதலிய தன்மையை கண்ணெதிரில்‌ இருக்கும்‌ 
கயிற்றில்‌ பார்த்து இதோ பாம்பு”? என்று கூறுகின்றான்‌. கயிற்‌ 
றில்‌ பாம்பின்‌ தன்மையின்‌ விபரீத தோற்றம்‌ அத்தியாசம்‌ எனப்‌ 
படுகின்றது] ப 


மற்றும்‌ சிலர்‌: இது பாம்பு?? என்பதில்‌ “இது” (நேரே 
எ்திரிலிருக்குர்‌ வஸ்து) என்பது பிரத்யக்ஷத்‌ தினால்‌ அறியப்படு 
கின்றது என்றும்‌ “பாம்பு?” என்பது ஸ்மிருதியினால்‌ (ஏற்கனவே 
மூன்பு பார்க்கப்பட்டிரும்த பாமபின்‌ நிரைவினால்‌) அறியப்படு 
கின்றது என்றும்‌ ஒப்புக்கொள்ளுகின்றனர்‌. எனவே ₹₹இது?3 
என்பதும்‌ “பாம்பு? என்பதும்‌ மெய்யான பிரத்யக்ஷத்தினாலேயு ம 
ஸ்மிருதியினா லேயும்‌ அறியப்படுகின்ற வஸ்துக்கள்‌ தான்‌. ஆனால்‌ 
எப்படி கயிற்றைப்‌ பார்த்து ££ இது பாப்பு ?? என்ற விபரீதமான 
விவகாரம்‌ ஏற்படுகின்றது? என்றால்‌; அந்த விவகாரமானது 
£இது?? என்பதும்‌ “பாம்பு? என்பதும்‌ பிரத்யக்ஷ ஸ்மிநதி என்ற 
வெவ்வேறு அறிவுகளால்‌ அறியப்படுகின்றன எனற இவ்‌ வற்று 
மையைக்‌ கிரகிக்கும்‌ அறிவின்‌ இல்லாமையைக்‌ காரண மாகயுடை 
டயது. 1.௪ எதில்‌ (பிரத்யக்ஷத்தினால்‌ அதியப்படுகின்ற கயிறு 
முதலியவற்றில்‌) எதன்‌ (ஸ்மிநதியினால்‌ அறியப்படுகின்ற பாம்பு 
முதலியவற்றின்‌ ) தோற்றமோ, அதாவது இது பாம்பு?” என்று 
எதிரிலிருக்கும்‌ வஸ்துவிற்கு௩ பாம்பிற்கும்‌ ஒன்றாக இருக்கும்‌ 
தன்மையின்‌ கல்பனையோ அந்த கல்பனையானது அக்கயிறும்‌ 


உ 


அம்பாம்பும்‌ வேறான வைகள்‌ என்றும்‌ அவைகளைக்‌ கிரகிக்கக்‌ 
கூடிய அறிவுகளான பிரத்யக்ஷமும்‌ ஸ்மிருதியுர்‌ வேறான வைகள்‌ 
என்றும்‌, இப்படி வேற்றுமையைக்கிரகிக்கும்‌ அறிவு இல்லாததால்‌ . 
ஏற்பட்டதுதான்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ றனர்‌. இப்படி அக்கி 
யாதி மதத்தில்‌ அத்தியாசத்தை (கல்பனையை) ஒப்புக்கொள்ளு 
கின்றனர்‌. 


| [ஒரு பெரியவர்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ மங்கின கண்பார்வையுடை 
யவர்‌. ஆற்றிற்கு நீராடச்‌ சென்றார்‌. ஆற்றங்கரையை யடைந்த 
தும்‌ சற்றே தூரத்தில்‌ ஒரு மூகாட்டி இருப்பதைப்‌. 
பார்த்தார்‌. உடனே, “ஏ, கோமதி?” என்று அழைத்துக்கொண் 
டே அவள்‌ பக்கம்‌ நெருங்கி விட்டார்‌. ££ நன்றாயிருக்கு யாரைப்‌ 
பார்த்து கோமதி என்கிறார்‌”என்று சுளித்துக்கொண்டு நின்ற இடக்‌ 
திலிருந்து விலகிச்‌ சென்றாள்‌. தன்னுடைய மனைவிக்கு நரைமயி 
ருடன்‌ கூந்தல்‌ உண்டு. அதைப்‌ போலவே அந்த மூதாட்டிக்கும்‌ 
நரை மயிர்‌ இருந்ததால்‌ இந்தப்‌ பிராந்தி அவருக்கு ஏற்பட்டது. 
அப்பெரியவர்‌ பயந்து போய்‌ ““லக்ஷ்மியா, நான்‌ எங்காத்துக்காரி 
கோமதியோ என்று நினைத்தேன்‌. கண்‌ சூக்ஷ்மமில்லை?? என்று 
சொல்லி தவறுதலை ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌. உண்மையில்‌ அங்கு 
கோமதி இல்லை. கோமதியைப்‌ போல லக்ஷ்மி என்‌ ற பெயருடைய 
. மூதாட்டிக்கும்‌ தலைமயிர்‌ நரைத்து இருந்ததால்‌ அம்‌ மூதாட்டியை 
கோமதி என்று எண்ணிவிட்டார்‌. அதனால்தான்‌ கோமதியோ 
என்று நினைத்தேன்‌என்றார்‌.என வே மூதாட்டிநேரே கண்ணினாலே 
பார்க்கப்பட்டாள்‌. மனைவியோ அவருடைய நினைவில்‌ (ஸ்மிருதி) 
வந்தாள்‌. பிரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்க்கப்பட்ட மூதாட்டியும்‌ நினைவில்‌ 
வந்த மனைவியும்‌ வெவ்வேறானவர்கள்‌ என்ற வேற்றுமையைக்‌ 
ட கிரகிக்கக்‌ கூடிய அறிவின்‌ இல்லாமையால்‌ மூதாட்டிக்கும்‌ மனை 
விக்கும்‌ வேறின்மை (ஒன்றாகயிருக்கும்‌ தன்மை) கல்பிக்கப்படு 
கின்‌ றது. இப்படி அக்கியா திவா திகள்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌] 

மற்றும்‌ சிலர்‌: ஆத்மாவில்‌ ஞான வடிவத்தில்‌ வஸ்துக்கள்‌ இருக்‌ 
கின்‌ றன. ஞான வடிவத்தில்‌ இருக்கும்‌ பாம்புதான்‌ வெளியே . 
இருப்பது போலத்‌ தோன்‌ றுகின்றது. இத்த தோற்றத்தைத்தான்‌ 
அத்தியாசம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. ஞனமயமான வஸ்துவில்‌ 
வெளியே இருக்கும்‌ தன்மையின்‌ தோற்றமே அத்தியாசம்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்னப்படுகின்றது: இது ஆத்மக்கியாதி மதம்‌3ஃ 


லோகத்திலுர்‌ கூட கிளிஞ்சலல்லவா வெள்‌ ளிபோலத்‌ தோற்ற 
மளிக்கிறது என்ற அனுபவம்‌ இருக்கிறது. . இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ 


இருந்து. ஒன்றில்‌ மற்றொன்றின்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படுகின்றது என்று 
பார்க்கப்பட்டிருக்கிறது. ஓரே வஸ்துவான மிரஹ்மம்‌ எப்படி 
வேறு ஒரு வஸ்துவாகத்‌ தோன்ற முடியும்‌? என்றால்‌ ஒரே 
சந்திரன்‌ கண்ணின்‌ விரலினுடைய சேர்க்கையால்‌ வேறு ஒரு 
இரண்டாவது சந்திரனுடன்‌ இருப்பது போலத்‌ தோன்றுவதைப்‌ 
பார்க்கிறோமில்லையா என்று சமாதானம்‌ கூறப்படுகின்றது. 


. அத்வைத . மதத்தில்‌ -அது இல்லாததில்‌ அது. கல்பிக்கப்‌ 
படுகின்‌ றது. அன்‌ னிய தாக்கிய மதத்தில்‌ பாம்பின்‌ தன்மைகல்பிக்‌ 
கப்படுகின்‌ றது. அக்கியாதி மதத்தில்‌ இது என்பதற்கும்பாம்பிற்கும்‌ 
ஒன்றாக இருக்கும்‌ தன்மை. கல்பிக்கப்படுகின்றது. ஆத்மக்யாதி 
மதத்தில்‌ ஆத்மாவிலுள்ள ஞான வடிவமாக இருக்கும்‌ பாம்பு 
முதலியவற்றிற்கு வெளிய. இருக்கும்‌ . தன்மை கல்பிக்கப்படுகின்‌ 
றது. ஆக எல்லா மதங்களிலும்‌ ஒன்றில்‌ மற்றொன்றின்‌ அத்தி 
யாசம்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்றது. நன்கு விசாரணை செய்கால்‌ 
எப்படி அத்துவைத மதத்தில்‌ விபரீதமாகத்‌ தோன்றும்‌ வஸ்துவை 
சத்தும்‌ அசத்தும்‌ இல்லாத. (அழிவில்லாததும்‌ சூன்யமும்‌ 
இல்லாத) இப்படி என்று சொல்லமுடியாத அநிர்வசனீயமான 
வஸ்துவாக ஓஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ றன ரோ அப்படியேதான்‌ மற்ற 
மதக்காரர்களும்‌ ஒப்புக்கொள்ள வேண்டியவரும்‌. 


அறிவுக்கே எட்டாததான தம்முள்‌ ளேயிருக்கும்‌ அத்ன்‌ 
டத்தில்‌ விஷயத்தின்‌ தோற்றமோ அதன்‌ தர்மங்களின்‌ தோற்ற 
மோ எப்படி சம்பவிக்கும்‌ ? முன்னாலிருக்கும்‌ வஸ்துவோடு கண்‌ 
முதலான இந்திரியத்தின்‌ சேர்க்கை ஏற்படுவதாலல்லவா அவ்‌ 
வஸ்துவில்‌ மற்றொன்றை அத்தியாசம்‌ செய்கின்றார்கள்‌ (கல்பிக்‌ 
கின்றனர்‌). நீ என்ற சொல்லினால்‌ அறியப்படுகின்ற ஜடரூப 
வஸ்துவிற்கு வேறான உள்ளேயிருக்கும்‌ ஆத்மாவிற்கு அறியப்‌ 
படும்‌ தன்மை கிடையாது என்று கூறப்படுகின்‌ றதே என்றால்‌:- 


[ அதாவது; பாம்பின்‌ தோற்றம்‌ யாதொரு கயிற்றில்‌ தோன்று 
கின்றதோ அக்கயிறு கயிறாகப்‌ பிரத்யக்ஷ மாக ஆகாகிட்டாலும்‌ 
₹₹இது?? என்றாவது பிரத்யக்ஷமாக ஆகின்றது. இது?” என்று 
. கூட அக்கயிறு பிரத்யக்ஷமாக ஆகாவிீட்டால்‌ பாம்பின்‌ 
அத்தியாசம்‌ ஏற்படாதல்லவா? கயிற்றில்‌ பாம்பின்‌ தோற்றம்‌ ஏற்‌ 
படவேண்‌ டுமானால்‌ கயிறு எப்படி**இது?? என்றாகவாவது அறியப்‌ 
- படவேண்டியதாக இருக்கிறதோ அதேபோல ஜடரூபமான 
பிரபஞ்சத்தின்‌ தோற்றம்‌ பிரஹ்மத்தில்‌ ஏற்பட வேண்டுமானால்‌ 
பிரஹ்மம்‌ ஏதோ ஒருவிதமாகவாவது பிரத்யக்ஷமாக அறியப்பட 


வேண்டும்‌. பிரஹ்மமோ விஷயமாகவே (அறியப்படும்‌ பொரு 


ளாகவே) ஆகாது என்று சொல்லப்படுகின்றது. எனவே பிரத்‌ 
யக்ஷமாகவே ஆகாத. பிரஹ்மத்தில்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ தோற்றம்‌ 
எப்படி ஏற்படமுடியும்‌? என்றால்‌] 


ஆத்மா, விஷயமாக ( அறியப்படக்கூடிய பொருளாக) ஆகாது 
என்று சொன்னது; ஆத்மா விஷயமாகவே ஆகாது என்ற பொரு 
ளில்‌ சொல்லப்படவில்லை. உண்மையில்‌ ஆத்மா மற்றொன்றினால்‌ 
அறியப்படக்கூடியது இல்லை. என்றாலும்‌ அக்ஞானத்தினால்‌ 
( அத்தியாஸத்தினால்‌) அதுதான்‌ என்ற சொல்லுக்குப்‌ பொருளாகக்‌ 
கிரகிக்கப்படுகின்றது. என்பதாலும்‌ பாலர்‌ முதல்‌ பண்டிதர்‌ 
வரை எவருக்கும்‌ தன்னிடத்தில்‌ “நான்‌ இருக்கிறேனா இல்லையா?” 
என்ற சம்சயம்‌ இல்லாததால்‌ ஆத்மா பிரகாசிக்கிறது என்று 
சித்திக்கின்றதாலும்‌, நான்‌ என்று பிரகாசிக்கின்ற ஆத்மாவில்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ புத்தி முதலியவற்றின்‌ அத்யாசம்‌ ஏற்படுகின்றது; இது 
என்று பிரகாசிக்கும்‌ கயிற்றில்‌ பாம்பின்‌ அத்தியாசம்‌ 'எற்படுவது 
போல - 


[““நான்‌?? என்பது அறியப்படுகின்றது என்று இருக்கட்டும்‌. 
இதனால்‌ பரம்பொருளான ஆத்மா பிரத்யக்ஷ மாக ஆகின்றது 
என்று எப்படிக்‌ கிடைத்தது? என்றால்‌)- ஸர்வத்தையும்‌ பிரகாசம்‌ 
செய்து கொண்டிருக்கும்‌ பரம்பொருள்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பிரகா 
சித்துக்‌ கொண்டி ருப்பதால் தான்‌ ஜீவர்களுக்கு ஜகத்துப்‌ பிரகாசிக்‌ 
கின்றது. ஆத்மா இவனுக்குப்‌ பிரகாசிக்காவிட்டால்‌ ஜதத்தே 
பிரகாசிக்காதல்லவா? குடத்தைக்‌ கண்ணால்‌ பார்க்கிறேன்‌ என்ப 
வனுக்கு வெளிச்சம்‌ பிரகாசிக்காமலிருக்கா து அல்லவா?வெளிச்சம்‌ 
பிரகாசமாக ஆவதினால்‌ அல்லவா குடம்‌ அவனுக்குப்‌ பிரத்யக்ஷ 
மாக ஆகின்றது? ] 


ஒரு வஸ்துவில்‌ மற்றொன்றின்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படவேண்டு 
மானால்‌ அவ்வஸ்துவிற்கும்‌ கண்முதலிய இத்திரியத்திற்கும்‌ 
சேர்க்கை வேண்டும்‌ என்பது இல்லை. ஆகாசத்திற்கும்‌ இந்திரி 
யத்திற்கும்‌ சேர்க்கை சம்பவிக்காது. ஆனாலும்‌ 16 சேர்க்கையில்‌ 
லாவிட்டாலும்கூட பாலர்கள்‌ ஆகாசத்தை வாய்‌ அகன்ற பாத்திர 
மாகவும்‌, அழுக்காகவும்‌ இருப்பதாகக்‌ கல்பிக்கின்‌ றனர்‌. இவ்வாறு 
பிரஹ்மத்திற்கு இந்திரியங்களின்‌ : சேர்க்கை யில்லாவிட்டாலும்‌ 
பிர ஹ்மத்தில்‌ சரீரம்‌ முதலியவற்றின்‌ தோற்றம்‌ ஏற்படமுடியும்‌. 

[இங்கு இது நினைவில்‌ கொள்ளத்தகுந்தது: இந்திரிய சேர்க்‌ 
கை யில்லாத ஆகாசம்‌ பிரத்யக்ஷமர்க அறியப்படுகின்றது என்று 


சொல்லப்பட்டதா என்றால்‌ பிரத்யக்ஷமாக அறியப்பட்டதாகத்‌ 
தான்‌ சொல்லப்பட்டது. ஆனால்‌ பிராந்‌.தியினால்‌ (பொய்யான 
அறிவினால்‌ ) பிரத்யக்ஷ்மாக அறியப்பட்டது. ஆக எதில்‌ மற்றொன்‌ 
றின்‌ அத்தியாசம்‌ ஏற்படுகின்றதோ அத்னுடன்‌ கண்‌ முதலிய 
இந்திரியத்திற்குச்‌ சேர்க்கை வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ மறுக்கப்‌ 
படுகின்றது. பிரத்யக்ஷமாகவே ஆகாத வஸ்துவில்‌ மற்றொன்றின்‌ 
அத்தியாசம்‌ ஏற்படாது என்ற வாதம்‌ மறுக்கப்படவில்லை ] 


அந்த இவ்விதத்தன்மையையுடைய அத்தியாசத்தைப்‌ 
பண்டி தர்கள்‌ **அவித்யை?? என்று எண்ணுகின்றனர்‌. ஆத்மா 
வானது, புத்திசாீரம்‌ முதலியவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானது 
என்று விவேகத்தினால்‌ (பகுத்து அறிவினால்‌) ஏற்படும்‌ பிரஹ்ம 
ஆத்வ ௬ நிச்சயத்தை வித்யை? என்றும்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌, 3 


ஆத்மாவின்‌ உண்மையான ஸ்கரூபக்‌தின்‌ நிச்சயம்‌ வத்து 
விட்டால்‌ எதில்‌ எதனுடைய அத்தியாசமோ அதில்‌ அவ்வத்யா 
சத்தினாலேற்பட்ட தோஷமோ குணமோ அணுக்கூட ஒட்டாது 
[ அதாவது ஆத்மஸ்வரூபத்தின்‌ நிச்சயம்‌ ஏநற்படுவதழ்துமுன்‌ பு 
ஆழத்மானில்‌ அனாத்மாவினுடைய தன்மையின்‌ அத்தியாசம்‌ 
இருக்குமாதலால்‌ அனாத்மாவிலுள்ள பசிதாகம்‌ முதலிய தோஷம்‌ 
ஆத்மாவில்‌ .சம்பந்தித்து இருக்கும்‌. ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ அறியப்‌ 
பட்டவுடனோ அனாத்மாவினுடைய தன்மை நீங்கிகிடவே அனாத்‌ 
மாவிலுள்ள தோஷமான பசிதாகங்கள்‌ ஆத்மாவீனிடம்‌ ஒட்டுவ 
தில்லை. அதேபோல ஆத்மாவிலுள்ள குணமாகிய சுகம்‌ முதலிய 
ளை சரீரம்‌ முதலியவற்றில்‌ ஆத்மாவினுடைய சம்பந்தம்‌ தத்‌ வ 
நிச்சயம்‌ ஏற்பட்டவுடன்‌ நாசமாகிவிடுகின்றது] ப 


முன்கூறப்பட்ட இந்த அவித்யை என்ற பெயருடைய அத்தி 
யாசத்தை (ஆத்மாவிற்கும்‌ அனாத்மாவிற்கும்‌ உள்ள ஒன்றற்‌ 
கொன்றினுடைய அத்தியாசத்தை) முன்னிட்டுக்‌ கொண்டு 
“நான்‌ கண்களால்‌ இ௯,த அறிகீன்நேன்‌ என்று 16(1) “நரன்‌? 
என்பது அறிவுக்கு ஆசிரயமான பிரமாதா??; (2) அறிவை 
உண்டாக்கும்‌ கருவியாக உபயோகப்படும்‌ “கண்‌" முதலிய பிரமா 
ஊங்கள்‌ (8) அறியப்படக்கூடிய இது'மு தலிய பிரமேயம்‌; என்ற 
இது முதலிய விவகாரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ உலக சம்பந்தமாகவும்‌ 
வேத சம்பந்தமாகவும்‌ பிரவிர்‌ த்‌ திக்கின்‌ றன. 

“இதைச்‌ செய்‌”? எண்று விதிக்கும்‌ விதிசாஸ்திரம்‌; “இதைச்‌ 
செய்யாதேே?? என்று சொல்லும்‌ பிரதிஷேத சாஸ்திரம்‌; பிறப்பு 
இறப்பு என்ற சம்சார பந்தத்திலிருந்து விடுதலையடைய வழி 


வகுத்துத்‌ தருர்‌ வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ ஆகிய இவை எல்லாமே 
அவித்யையைத்‌ தழுவியேதான்‌ பிரவிர்திக்கின்றன. பெர்ய்யான 
அவித்யையைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டுதான்‌ பிரமாதா. சித்திக்‌ 
கின்றான்‌ என்று சொல்லப்படுகின்றது. அப்படி அவித்யையை 
யுடைய பிரமாதா எப்படி அவித்யைக்கு நேர்விரோதியான மெய்‌ 
யான அறிவுக்கு ஆசிரயமாக இருக்க முடியும்‌? அவித்யை 
இருக்கிற இடத்தில்‌ மெய்யான அறிவு இருக்காதே. அப்படியி 
ருக்கும்‌ பொழுது எப்படி அவித்யையையுடைய பிரமாதாவை 
ஆசிரயித்துப்‌ பிரத்யக்ஷப்‌ பிரமாணங்களும்‌ சாஸ்திரங்களும்‌ 
ஏற்படுகின்றன என்று சொல்லப்படுகின்றது? என்றால்‌ இவ்வாறு 
சொல்லப்படுகின்றது:- தேகம்‌ இந்திரியங்கள்‌ முதலியவற்றில்‌ 
அத்தியாசத்தால்‌ நான்‌ என்கின்ற அபிமானமில்லாதவனுக்குப்‌ 
பிரமாதாவாக இருக்கும்‌ கன்மை சித்திக்காததால்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ 
முதலிய பிரமாணங்களுக்குப்‌ பிரவிர்த்தியும்‌ இல்லாமற்‌. போய்‌ 
விடும்‌ அல்லவா ? 


[ அதாவது; லோகத்தில்‌ (இது மெய்யான அறிவு”? இது 
பொய்யான அறிவு??என்று இந்த விவகாரம்‌ பிரசித்தமாகயிருந்து 
வருகின்றது. இந்த மெய்யான அறிவுக்குக்‌ காரணமாகத்‌ தோஷ 
மற்ற கண்‌ முதலியவை (பிரத்யக்ஷம்‌ முதலிய பிரமாணங்கள்‌) 


 பிரவிர்த்திகின்றன என்பதும்‌ பிரசித்தமே எனவே மெய்யான 


அறிவுக்குக்‌ காரணமாக கண்‌ முதலிய பிரத்யக்ஷப்‌ பிரமாணங்கள்‌ 
பிர விர்த்திக்கின்‌ றன என்பது பொருத்தமுள்ளதாக ஆகவேண்டு 
மானால்‌ மெய்யான அறிவுக்கு ஆசிரயமாக அறிகின்றவன்‌ 
(பிரமாதா) என்ற ஒருவனை ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌ அசங்க 


னான ஆத்மாவில்‌ எதுவும்‌ ஒட்டாது. அதனால்‌ மெய்யான அறிவும்‌ 


அசங்கனான ஆத்மாவில்‌ ஆசிரயித்து இருக்காது. எதிலும்‌ 
ஒட்டாத அந்த அசங்கனான ஆத்மாவிக்கு அத்தியாசத்தினால்‌ 
அந்தக்கரணத்தில்‌ (மனதில்‌) நான்‌ என்ற அபிமானம்‌ ஏற்படா 
விட்டால்‌ ஆத்மாவிற்கு மெய்யான அறிவுக்கு ஆசிரயமாக இருக்‌ 
கும்‌ தன்மை (பிரமாதாவாக இரக்கும்‌ தன்மை) சித்திக்காமத்‌ 
போய்விடும்‌ எனவே மெய்யான அறிவுக்கு: ஆசிரயமான 
பிரமாதா சித்திப்பதற்கு உபயோகமாகயிருக்கிற அத்தியாசத்தை 
மெய்யான அறிவுக்கு விரோதி என்று எப்படிச்‌. சொல்ல முடியும்‌? 
ஆகவே பிரமாதா அத்தியாசத்திற்கு ஆசிரயமாக இருந்தாலும்‌ 
பிரமாதாவை ஆசிரயித்துப்‌ பிரத்யடைம்‌ முதலிய பிரமாணங்கள்‌ 
பிரவிர்த்திக்கின்றன என்று ஒப்புக்கொள்ளுவதில்‌ தவறு கிடை 
யாது.[18 லெறும்‌ தான்‌ என்கிற ௮த்யாஸம்‌ இன்னல்களுக்குக்‌ கார 


ஜெய வஅக்மயவளயவையல்‌கமை யக பவ ட ப்ளுன்ல அவ்‌ 
ல்க பா வதை யக வைசிய பையை டட சது, அல்‌ டம வங்காள மசத கக ரன்‌ ர்க, 


ணமாக ஆகாது. வெளியிலுள்ள பதார்த்தங்களின்‌ தர்மங்களைத்‌ 
தன்னிடத்தில்‌ இருப்பதாக அத்தியாசம்‌ செய்யும்‌ பொழுதுதான்‌ 
நான்‌ என்கிற பிரமாதாவிற்குத்‌ தோஷம்‌ ஏற்படுகின்றது. எப்படி 
வெறும்‌ கண்தோஷமற்றதோ; பின்னால்‌ எற்படும்‌ மஞ்சக்காமாலை 
யோடு கூடின தாக ஆகும்‌ பொழுதுதான்‌ அது தோஷமுள்ளதாக 
ஆகின்‌ றதோ்‌: அதுபோல] 


அறிவிற்கு ஆசிரயமான ஆத்மாவிற்கு இந்திரியங்களைய 
பேக்ஷிக்காமல்‌ பிரமாதாவாக இருக்கும்‌ தன்மை சித்திக்கட்டுமே 
என்ற கேள்வி சரியல்ல: ஏனென்றால்‌ இந்திரியங்களில்‌ நான்‌ 
என்ற அத்தியாசமில்லாமல்‌ இந்திரியங்களால்‌ ஏற்படக்கூடிய 
பிர த்யக்ஷம்‌ ஏற்படாமல்‌ போய்விடும்‌. அதேபோல இந்திரியங்‌ 
களுக்கு அதிஷ்டானமான (இருப்பிடமான )சரிரத்தில்‌ நான்‌ என்ற 
அபிமான மில்லாமல்‌ ஒரு காரியமும்‌ நடைபெறாது. புத்தியிலோ 
இந்திரியங்களிலோ தேகத்திலோ சம்பந்திக்காத சுத்த ஆத்மா 
, விற்குப்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான அறிவுகளுக்குக்‌ காரணங்களான 
பிரமாஎனங்களை (கண்‌ முதலியவற்றை) காரியத்தில்‌ ஏவக்கூடிய 
தொழிலையுடைய பிரமாதாவாக இருக்கும்‌ தன்மை சித்திக்காது, 
பிரமாதாவாக இருக்கும்‌ தன்மை சித்திக்காவீடில்‌ பிரமாணங்களுக்‌ 
குப்‌ பிரவிர்த்தி ஏற்படாது ஆகையால்‌ பிரயாணங்கள்‌ அத்தியா௪ 
. மான அவித்யையையுடைய பிரமாதாவை ஆசிரயித்தேதான்‌ 
பிரத்யக்ஷ்ம்‌ முதலான பிரமாணங்களும்‌ சாஸ்திரங்களும்‌ 
பிரவிர்த்திக்கின்றன. 


பகுத்தறிவு இல்லாத பசு முதலியவைசக க்‌ காட்டிலும்‌ பகுத்‌ 
தறிவு உள்ளவர்கள்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்‌ றவர்களான 
நமக்கு லோக விவகாரத்தில்‌ வித்தியாசம்‌ கிடையாது; எப்படி 
என்றால்‌; காது முதலியவைகளுக்கு சப்தம்‌ முதலியவைகளுடன்‌ 
சம்பத்த ஏற்படும்‌ பொழுது அச்சப்தம்‌ பிரதிகூலம்‌ என்ற அறிவு 
ஏற்பட்டால்‌ சப்தம்‌ வந்த இடத்திலிருந்து பசுக்கள்‌ திரும்பிவிடு 
கின்றன. அனுகூலம்‌ என்ற அறிவு ஏற்பட்டால்‌ சப்தம்‌ வந்த 
இடத்தை நேக்கி செல்லுகின்றன. கம்பை ஓங்கிக்‌ கொண்டுத்‌ 
தன்னை நோக்கி வரும புருஷனைப்‌ பார்த்து இவன்‌ என்னை 
அடிக்க விருர்புகின்றான்‌?? என்று எண்ணி ஓட ஆரம்பிக்கின்‌ றன. 
பச்சைப்புல்லைக்‌ கைநிறைய வைத்துக்‌ கொண்டு இருக்கும்‌ 
மணி தனைப்‌ பார்த்து அவனை நோக்கிச்‌ செல்லுகின்‌ றன .அவ்வாறே 


க்ரூர திருஷ்டி யுடையவர்களை, அடி, வெட்டு என்று ஆக்கிரோஷம்‌ 
செய்கின்றவர்களை, பலிஷ்டர்களைப்‌ பார்த்து பகுத்தறிவு உள்ள 
மனிதர்களுர்‌ அவ்விடத்கிலிருந்து திரும்பி விடுகின்‌ றனர்‌. அதற்கு 
மாறுகலாக இருக்கும்‌ நல்ல சுவபாவ முள்ளவர்களை தோக்கிச்‌ 
செல்லுகின்‌ றனர்‌. ஆகவே பிரமாணப்‌ பிரமேய விவகாரம்‌ பகுத்‌ 
தறிவு உள்ள்‌ மனிதர்களுக்கும்‌ பசுக்களுக்கும்‌ சமானம்தான்‌. 
அத்தியாசத்தினால்‌ ஏற்படும்‌ செய்கை சமமாக இருப்பதால்‌ அத்தி 
யாச காலத்தில்‌ பகுத்தறிவு உள்ள மனிதர்களுடைய விவகாரம்‌ 
பசுக்களுடைய விவகாரத்திற்கு (பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான ஏற்படும்‌ 
விவகாரத்திற்கு) சமம்‌ என்று உறுதி செய்யப்பட்டதாக 
ஆகின்‌ றது. 


லோக விவகாரத்தில்‌ அத்தியாசத்தால்‌ சரீரம்‌ முதலிய 
வற்யை நான்‌ என்று கிரகிப்பதால்‌ பிரமாணங்கள்‌ பிரவிர்த்திக்‌ 
கின்றன என்று இருக்கட்டும்‌; சாஸ்திர சம்பந்தமான விவகாரத்‌ 
தில்‌ அதாவது ₹₹ஸ்வர்க்கத்தை விரும்புபவன்‌ ஜ்யோதிஷ்டோமம்‌' 
என்ற யாகத்தைச்‌ செய்யட்டும??. என்று கூறும்‌ சாஸ்திரத்தை 
அறிந்து புத்திபூர்வமாக அதைச்‌ செய்கின்றவன்‌ குனக்குப்‌ 
பரலோகத்துடன்‌ சழ்பந்தம்‌ உண்டு என்று அறியாமல்‌ யாகம்‌ 
என்ற யாகத்திற்குக்‌ கர்த்தாவாக ஆகவில்லை. இதே சரீரத்திற்கு 
சுவர்க்கத்துடன்‌ சம்பந்தம்‌ இல்லை யென்று சரீரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
தன்னை வேறாகக்‌ கிரகித்தவனாகத்‌ தானிருக்கிறான்‌. சரீரத்தில்‌ 
நான்‌ என்ற அத்தியாசம்‌ அவனுக்கு இல்லையே. எப்படி அத்தி 
யாத்தை முன்னிட்டுக்‌ கர்மாக்கள்‌ இயங்குகின்றன என்று 
சொல்லப்படுகின்‌ றது? என்றால:- 


இந்த கர்மாவைச்‌ செய்வதற்கு தேகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
ஆத்மா வேறானது என்ற இவ்வறி மட்டிலும்‌ தான்‌ அபேக்ஷிக்கப்‌ 
படுகின்‌ றதா அல்லது ஆத்ம தத்வ அறிவு அபேச்ஷிக்கப்‌ 
படுகின்‌ றதா? 


தேகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆத்மா வேறானது. என்ற அறிவு 
மட்டிலும்‌ அ௮பேக்ஷிக்கப்படுகின்றது என்றால்‌ அந்த அறிவினால்‌ 
இன்னல்களுக்குக்‌ காரணமான அத்தியாசம்‌ நாசமாகாது என்ப 
தால்‌ அத்தியாசம்‌ அவனிடத்தில்‌.இல்லை என்று ஆகாது எனவே 
அவனுடைய கர்மா. அத்தியாச த்தை முன்னிட்டுத்தான்‌ இருக்கும்‌. . 


ஆத்தைத்வ அறிவு அபேச்ஷிக்கப்படுகின்றது. என்றால்‌ அது 
அபேக்ஷிக்கப்படவில்லை; ஏனென்றால்‌ வேதாந்தங்களினால்‌ 


அறியத்தகுந்ததாயும்‌, பசிதாகம்‌ முதலியவைகள ற்றதாயும்‌ சம்சார 
பந்தமற்றதாயும்‌, பிராமணன்‌ க்ஷத்திரியன்‌ முதலிய ஜாதி வேற்‌ 
'றுமையற்றதாயும்‌ உள்ள யாதொரு ஆத்மத்வம்‌ உண்டோ அதன்‌ 
அறிவு யாகம்‌ முதலிய கர்மாக்களைச்‌ செய்வதில்‌ அபேக்ஷிக்கப்‌ 
"படவில்லை... ஏனென்றால்‌ அந்த அறிவு கர்மாக்களைச்‌ செய்வதில்‌ 
உபகாரமில்லாததாயும்‌ விரோதமாக இருப்பதாயும்‌ இருக்கிறது. 
இவ்விதமான உண்மையான ஆத்ம 'தத்வத்கை அறிவதற்கு 
முன்பு பிரவிர்த்திக்கின்ற சாஸ்திரங்கள்‌ அனைத்தும்‌ அவித்யை 
யுடையவர்களை 'ஆசிரயமாகக்‌ கொண்டவைகளாகவே' இருக்‌ 
கின்‌ றன என்ற: நியதி மீறப்படவீல்லை. 


அது இல்லாததில்‌ அதன்‌ தோற்றம்‌ அத்தியாசம்‌ என்று 
சொன்னோம்‌. .எப்படியென்றால்‌; தன்னுடையு புத்திரன்‌ மனைவி 
்‌ முதலியோர்‌ குறைவுடையோரரக இருந்தால்‌ நான்‌ குறைவுடை 
யோன்‌ என்னும்‌ அவர்கள்‌ நிறைவுடையோர்‌ளாக இருந்தால்‌ 
நான்‌ நிறைவுடையோன்‌ என்றும்‌ எண்ணுகின்‌ மான்‌.வெளியிலுள்‌ ள 
. வவைகளின்‌ குணதோஷங்களைத்‌' தன்னிடத்திலிருப்பதாகப்‌ பிரமிக்‌ 
கிறார்கள்‌. [புத்திரனுக்குக்‌ குறைவு இருந்தால்‌ “(தரன்‌ குறைவு 
டையோன்‌?? என்று இப்படி யாரும்‌ கூறுவதாகத்‌ தெரியவில்லையே 
என்று சந்தேகம்‌ சிலருக்கு எழலாம்‌. ஆனால்‌ ஒருவர்‌ மற்றொருவ 
ரிடம்‌, **உனக்கு ' என்ன, மஹாபாக்கியசாலி, ஒரு குறைவும்‌ 
இல்லாதவன்‌? என்று சொன்னால்‌ அந்த மற்றவன்‌, நானா 
குறைவு இல்லாதவன்‌ ? என்‌ பையன்‌ கீழே விழுந்து கால்‌ ஒடிந்து 
போய்விட்டது”? என்று கூறுவதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ] 


அப்படியே “நான்‌ பெருத்தவனாக இருக்கிறேன்‌ 2? நான்‌ 
நிற்கின்‌ றவனாக இருக்கிறேன்‌?” “நாண்‌ வெண்ணிறமுள்ளவனாக 
இருக்கிறேன்‌ 2? நான்‌ செல்லுகின்றவனாக இருக்கிறேன்‌? நான்‌ 
தாண்டுகின்‌ றவனாக இருக்கிறேன்‌”? என்று தன்னுடைய தேகத்‌ 
தின்‌ தர்மங்களைத்‌ தன்னிடத்தில்‌ அத்யாசம்‌ செய்கின்றான்‌. 
அப்படியே “நான்‌ ஊமையாக இருக்கிறேன்‌?” நரன்‌ ஒற்றைக்‌ 
கண்ணுள்ள வனாக இருக்கிறேன்‌? “நரன்‌ நபும்ஸகன்‌?? “நரன்‌ 
-ிசவிடன்‌??6நரண்‌ குருடன்‌ ”?”என்று இந்திரியங்களின்‌ தர்மங்களைத்‌ 
தன்னிடம்‌ அத்தியாசம்‌ செய்கின்றான்‌. அப்படியே ஆசை 
சங்கல்பம்‌ சந்தேகம்‌ நிச்சயம்‌ முதலிய அந்தக்‌ கரணத்தின்‌ 
, (மனதின்‌) தர்மங்களை ₹₹நான்‌ ஆசைப்படுகின்‌ ஜறேன்‌?? “நான்‌ 
சங்கல்பம்‌ செய்கின்றேன்‌?” என்று இப்படித்‌ தன்னிடத்தில்‌ அத்‌ 


தியாசம்‌ செய்கின்றான்‌. இவ்வாறு ஆசை சங்கல்பம்‌ முதலிய 


வற்றை. தர்மங்களாக உடைய அந்தக்கரணத்தை சாக்ஷியான 
ஆத்மாவில்‌ (அந்தக்கரணத்தின்‌ காரியங்களை சாக்ஷியாகப்‌ பார்த்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஆக்மாவில்‌) அத்யா௫ம்‌ , செய்கின்றான்‌ 
அப்படியே ஐடரூபமான அந்தக்கரணத்திற்கு தேர்மாறான ஆத்ம 
சைதன்யத்தை அந்தக்கரண த்தில்‌ அத்தியாசம்‌ செய்கிறான்‌. 
இவ்வாறு சம்ஸ்கார ரூபமாகவோ (சூக்ஷ்மவடிவிலோ) அத்தி 
யாசமாகவோ இல்லாமலிருக்காததாயும்‌ அதனாலேயே அனாதியா 
யும்‌ பிரஹ்ம ஸாக்ஷாகத்காரம்‌ வரும்‌ வரை தாசமாகாததாயுமுள்ள 
இந்த அத்தியாசம்‌ ஆத்மாவிற்குக்‌ கர்த்தாவாக இருக்கும்‌ தன்மை 
யையும்‌ சுகதுக்கங்களை அனுபவிக்கும்‌ போக்தாவாக இருக்கூம்‌ 
தன்மையையு ம்‌ஏற்படும்படி செய்கிறது என்பது எல்லாராலும்‌ 
பிரத்யக்ஷ்மாக அறியப்படுகின்றது. இன்னல்களுக்குக்‌ காரண 
மான இந்த அத்தியாசத்தினுடைய நாசம்‌ ஏற்படவேண்டும்‌. 
அந்த அத்தியாசத்தின்‌ நாசத்திற்காக பிரபஞ்ச சம்பந்த மற்று 
அத்துவிதீபமான (இரண்டாவதற்ற) சச்சிதானந்த ரூபமாக 
இருக்கும்‌ ஆத்மாவின்‌ சாக்ஷாத்காரத்தைப்‌ பெற வேண்டும்‌, 
அந்த ஸாக்ஷ£ாத்காரத்தைத்‌ தரக்‌ கூடியவைகளான எல்லா உப 
நிஷத்துக்களும்‌ இந்த சூத்திரத்தில்‌ விசாரணைக்கு எடுத்துக்கொள்‌ 
ளப்படுகின்‌ றன. 


அதேபோல வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ எப்படி அனர்த்த 
நிவிர்த்தக்குக்‌ காரணமான பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தைப்‌ பிரதி 
பாதனம்‌ செய்வதில்‌ தாத்பரியத்துடன்‌ இருக்கின்றனவோ அவ்‌ 
வாறே இந்த சாரிரமீமாம்சா சாஸ்திரத்திலும்‌ (சரீரத்திலுள்ள 
ஜீ வன்‌: உண்மையில்‌ பரம்‌ பொருளைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு இல்லை 
என்று இவ்விஷயமான ஆராய்ச்சி செய்பும்‌ இச்‌ சாஸ்திரத்தில்‌) 
தாம்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுவோம்‌. ப] 
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ஜிக்ஞாஸாஇகரணம்‌ 


வியாக்யானம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று உத்தேசிக்கப்பட்ட 
சாஸ்திரத்தின்‌ (புருஷனால்‌ மிகவும்‌ விரும்பத்‌ தகுந்த 
பொருளையடைவதற்குக்‌ காரணமான வேதாந்த கிரந்தங்‌ 
களுடைய :சூஷ்மமசன அர்த்தத்தின்‌: நிர்ணயத்தைத்‌ தரக்‌ 
கூடிய விசாரணையாகின்ற சாஸ்திரத்தின்‌) முதல்‌ சூத்ரம்‌ இது. 


அத அத: பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா - (1 வது சூத்ரம்‌) 
வேதாந்தங்களில்‌ **விவேகம்‌ வைராக்கியம்‌ முதலிய சாதனங்‌ 
கள்‌ .சம்பாதிக்கத்தகுந்தது'' என்று கூறப்படுகின்றன என்ற 
காரணத்தால்‌ அந்த சாதனங்களைச்‌ சம்பாதித்த பிறகே பிரஹ்‌ 
மத்தை அறிய விருப்பம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று இந்த 
சூத்ரம்‌ கூறுகின்‌ றது, 


'“அத அத: பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா”' என்ற இந்த சூத்திரத்‌ 
திலுள்ள **அத'' என்ற சொல்லுக்கு ''பிறகு'' என்பது 
பொருள்‌. அத” என்ற சொல்லுக்கு '“ஆரம்பிக்கப்படுகின்‌ றது” 
என்பது பொருள்‌ இல்லை. பிரஹ்மத்தை அறிய விருப்பம்‌ 


. மனதில்‌ பிறக்கலாமேயொழிய இந்த அதிகரணத்தில்‌ ' (அத்தி 


யாயத்தில்‌) விருப்பம்‌ ஆரம்பிக்கப்பட முடியாது. 


“அத” என்பதற்கு “மங்களமும்‌” பொருளாக ஆகாது. “அத்‌ 
என்‌ ற சப்தம்‌ தான்‌ வீணை மிருதங்கம்‌ முதலியவற்றின்‌ த்வனி 
போல மங்களமாகுமே யொழிய “அத? என்ற சொல்லுக்கு 
“மங்களம்‌ அர்த்தம்‌ இல்லை. அர்த்தம்தான்‌ வாக்கியத்தின்‌ 
அர்த்தத்துடன்‌ சேருமே தவிர சப்தம்‌ அர்த்தத்துடன்‌ சேராது, 


“அத அத: தர்மஜிக்ஞாஸா” என்ற முந்திய சூத்ரத்தில்‌ 
சொல்லப்பட்ட. விஷயங்களை அபேக்ஷித்து “அத அத: பிரஹ்‌ 
மஜிக்ஞாஸா? என்ற சூத்திரத்தில்‌ .சொல்லப்படும்‌ விஷயம்‌ 
மாறுபட்டதாக இருக்கிறது. எனவே பின்னாலுள்ள சூத்திரத்‌ 
தில்‌ சொல்லப்படம்‌ போகும்‌ விஷயம்‌ முந்திய சூத்திரததில்‌ 
கூறப்பட்ட விஷயங்களை அபேஷிக்கின்றது என்று இதைக்‌ 
காட்டுவதற்காகத்தான்‌ “அத” என்ற சொல்லு உபயோகிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது எனவே அத? என்ற சொல்லு ' **முன்னால்‌ 
சொல்லப்பட்டதை அபேக்ஷித்தல்‌'' என்ற அர்த்தத்தில்‌ உப 
யோகிக்கப்பட்டிருக்கிறது என்று கூறுவோமே என்றால்‌: . 
அதுவும்‌ சரியில்லை. ஏனென்றால்‌ '*முன்னால்‌ சொல்லப்பட்டதை 


அபேக்ஷித்தல்‌”” என்பது 'பிறகு” என்ற அர்த்தத்தில்தானே, 
முடிவடைகின்றது. [தேவபூஜை தனக்குமுன்‌ ஆசாரத்தை 
அபேக்ஷிக்கின்றது என்றால்‌ ஆசசரத்திற்கு பிறகு தேவபூஜை 
என்று தானே ஆகும்‌.] 


“அத அத: தர்மஜிக்ஞாஸா” என்பதிலுள்ள *அத” என்ற 
சொல்லுக்குப்‌ பிறகு” என்று அர்த்தம்‌ ஒப்புக்கொண்டு தர்ம 
ஜிக்ஞாஸையானது, தனக்கு முன்பு வேதசத்தியயனத்தை 
( வேதங்களைக்கற்றலை) கட்டாயமாக காரணமாக அபேக்ஷிக்‌ 
கின்றது என்றும்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்‌ படுகின்றதோ அதேபோல 
'அத அத: பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா'” என்ற சூத்திரத்திலுள்ள : அத” 
என்ற சொல்லுக்கு “பிறகு: என்ற அர்த்தத்தை ஒப்புக்‌ 
கொள்வதுடன்‌ பிரஹ்மஜிக்ஞாஸையும்‌ தனக்கு முன்பு எதை 
நியமேன (கட்டாயமாக ) காரணமாக அபேக்ஷீக்கிறது என்று 
இங்கு சொல்லத்தகுந்ததாக இருக்கிறது அதாவது தர்மஜிக்‌ 
ஞாஸா என்ற. சூத்திரத்திலுள்ள *அத' என்ற. சொல்லுக்கு 
“பிறகு” என்ற. அர்த்தம்‌ ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டது. எதற்கு 
பிறகு _ என்றால்‌ : -வேதாத்தியயனத்திற்குப்‌ பிறகு என்று 
ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டது. அதுபோல ்‌ பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா” 
என்‌ ற சூத்திரத்திலுள்‌ள :அத' என்ற சொல்லுக்குய்‌ பிறகு” 
என்ற அர்த்தம்‌ சித்தித்திருக்கிறது, ஆனாலும்‌ எதற்குப்பிறகு 
என்ற இவ்கும்‌ சொல்லப்பட வேண்டியதாக இருக்கிறது. - 

அல்லவா? | ்‌ 


எப்படி தர்மம்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷயமோ அதே 
போல பிரஹ்மமும்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷயம்‌ தானே? 
இரண்டும்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷயம்‌ என்ற இந்த. 
காரணத்தால்‌ தர்மஜிக்ஞாஸைக்குக்‌ காரணமாக ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படுகின்‌ ற வேதாத்தியயனமே பிரஹ்மஜிக்ஞாஸை 
க்கும்‌ - காரணமாக இருக்கட்டும்‌ என்று கூறுவது சரியில்லை 
ஏனென்றால்‌ தர்மஜிக்ஞாஸா உப தேசமும்‌ 
பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா உபதேசமும்‌ ஒன்று என்றா கு:ம்‌ 
[அதாவது “தர்மம்‌” ்‌ பிரஹ்மம்‌' என்று தர்மத்தையும்‌: பிரஹ்மத்‌. 
தையும்‌ வெவ்வேறுபொருளாகக்‌ கிரகிக்காமல்‌ அவைகளில்‌ 

ருக்கும்‌ பொதுவான தன்மையை (வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட 
விஷயமாகயிருக்கும்‌ தன்மையை) . காரணமாகக்கொண்டு 
தர்மஜிக்ஞாஸைக்குப்போல பிரஹ்மஜிக்ஞாஸைக்கும்‌ வேதாத்‌ 
தியானத்தைக்‌ காரணமாக ஒஓப்புக்கொள்ளுவோமே என்று 
சொல்ல வந்தால்‌ “அத அத: தர்மஜிக்ஞாஸா” என்பதில்‌ காண்‌ 
கின்ற “தர்மம்‌” என்று சொல்லால்‌ தர்மம்‌ என்று வாங்கிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ “வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட விஷயம்‌” என்று 


வாங்கிக்கொள்ளும்படி ஆகும்‌. எனவே “அத அத: தரிமஜிக்‌ 


 ஞாஸா?” என்ற சூத்திரத்திலுள்ள “தர்மம்‌” என்பதால்‌ தர்மம்‌ 


பிரஹ்மம்‌ இரண்டையுமே வாங்கிக்கொள்ளும்படி நேரிடும்‌ 
ஆக “அத அத: பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா” என்று தனியாக வேறு 
சூத்திரம்‌ அவசியமில்லை என்று அதிஷ்டத்தை ஒப்புக்கொள்ள 
வேண்டியதாக ஆகும்‌. “அத அத: தர்மஜிக்ஞாஸா' என்ற 
சூத்திரத்திலேயே தர்மம்‌” என்பதால்‌ பிரஹ்மமும்‌ கிரகிக்கப்‌ 
பட்டுவிட்டதல்லவா. 


தர்மஜிக்ஞாஸைக்குப்‌ பிறகு என்று ஒப்புக்கொள்ளு 
வோமே அதாவது தர்மஜிக்ஞாஸையையே, பிரஹ்மஜிக்‌ 
ஞாஸை தனக்கு காரணமாக அபேக்ஷிக்கின்றது என்று ஒப்புக்‌. 
கொள்ளுவோமே என்றால்‌; தர்மஜிக்ஞாஸைக்கு .முன்பு 
வேதாத்தியயனம்‌ செய்தவனுக்கு தர்மஜிக்ஞ । ஸை ஏற்படாம 
லேயே பிரஹ்மஜிக்ஞாஸை ஏற்படலாம்‌. அதனால்‌ தர்மஜிக்‌ 
ஞாஸைக்குப்‌ பிறகு பிரஹ்மஜிக்ஞாஸை என்று கூறமுடியா 


மலிருக்கிறது. 
யாகத்தில்‌, ஹிருதயத்திற்குப்‌ பிறகு மார்பு, மார்புக்குப்‌ பிறகு :- , 


நாக்கு என்று வரிசைக்கிரமத்தில்‌ அவைகளின்‌ நுனி பாகத்தை 
எடுக்கவேண்டும்‌ என்று '“வரிசைக்கிரமம்‌''_ என்ற பொருளில்‌ 
“அத? என்பது எப்படி உபயோகப்படுகின்‌ றதோ அப்படி இங்கு: : 
“அத?” என்பதால்‌ தர்மஜிக்ஞாஸைக்குப்பிறகு பிரஹ்மஜிக்‌ 
ஞாஸை என்ற வரிசைக்கிரமம்‌ தான்‌ ஆதரிக்கப்படுகின்‌ றது 


என்று சொல்லமுடியாது ஏனென்றால்‌ தர்மஜிக்ஞாஸைக்குப்‌ ம்‌ 
பிறகு பிரஹ்மஜிக்ஞாஸை என்ற வரிசைக்கிரமம்‌ ஆதரிக்கப்‌ 


படுகின்‌ றது என்றால்‌ அவைகளில்‌ ஒன்றான பிஹ்மஜிக்ஞாஸை 
அங்கியாகவும்‌ ( பிரதானமாகவும்‌ ) மற்றொன்‌ றான , தர்மஜிக்‌ 
ஞாஸை அங்கமாகவும்‌ ( உபகாரியாகவும்‌) இருகக வேண்டும்‌. 
அல்லது தர்மஜிக்ஞாஸையில்‌ அதிகாரம்‌ ( தகுதி) பெற்ற 
வனுக்குத்தான்‌ பிரஹ்மஜிக்ஞானஸையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டு 
என றிருக்க வேண்டும்‌ ஆனால்‌ தர்மஜிக்ஞா ஸை பிரஹ்மஜிக்‌ 
ஞ_ாஸை என்ற இவ்விரண்டிற்குள்‌ ஒனறு அங்கம்‌ மற்றொன்று 
அங்கீ என்பதிலோ; ' தர்மஜிக்ஞாஸையில்‌ அதிகாரம்‌ பெற்ற 
வனுக்குத்தான்‌ பிரஹ்மஜிக்ஞ £ஸையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டு 
என்பதிலோ பிரமாணம்‌ இல்லை எனவே வரிசைக்கிரமம்‌ 
சித்திக்காது 

 தர்மஜிக்ஞாஸா” சூத்திரத்தில்‌ எவை அறியப்படுகின்றனவோ 
அவைகளைக்காட்டிலும்‌ வேறான விஷயம்‌ தான்‌ 'பிரஹ்மஜிக்‌ 
ஞாஸா” சூத்திரத்தில்‌ அறியத்தகுந்ததாக இருககிறது. 
யாகம்‌ முதலிய கர்மாக்களின்‌ அறிவு, சப்தம்‌ ஸ்பரிசம்‌ முதலிய 
விஷய சுகத்தைப்‌ பலனாகக்‌ கொண்டது. பலனை அடைவதில்‌ 


அது அனுஷ்டானத்தை அபேக்ஷிக்கின்‌ றது. பிரஹ்மஞானமோ 
என்றால்‌ தித்யசுகத்தைப்‌ பலனாக உடையதாக இருக்கிறது. 
ஞான அப்பியாசத்தைத்‌ தவிர வேறு அனுஷ்டானத்தை அது 
அபேக்ஷிக்கவில்லை இந்த வேற்றுமை இருப்பதாலும்‌ கிரமம்‌ 
சித்திக்காது மேலும்‌ அறிய விரும்பப்படும்‌ யாகம்‌ முதலான 
கர்மா பிரயத்தனத்தால்‌ உண்டாகக்கூடியது பிறப்பு உள்ளது. 
பிரயத்தனத்தினால்‌ உண்டாகக்கூடிய யாகம்‌ பிரயத்தனத்‌ 
திற்கு முனபு இருக்காது பிரயத்தனத்திற்கு முன்பு இருக்க 
முடியாத யாகம்‌ பிரயத்தனத்திற்கும்‌ காரணமான அறிவு 
காலத்தில இருக்காது என்பது தெளிவு 


எனத்‌ அறியப்படவேண்டிய பிரஹ்மமோவென்ளறால்‌ பிறப்பு 
இல்லாத்து." ஏற்கனவே சித்தம?க உள்ளது. பிரஹ்ம அறிவு 
ஏற்படுவதற்கு முன்னாலேயே அது இருந்து கொண்டு 
தானிருக்கிறது. _ அதனால்‌ அறிவின்‌ காரியமசன பிரயத்‌ 
தனத்திற்கு அதீன்மாக ஆகாது 


ட... *சோதனா”' என்பது. முன்‌ அறியப்படாதவைகளை 
அறிவிக்கக்கூடிய கட்டளையிடும்‌ வாக்கியம்‌, *சோதனா” வாக்கி 
யங்களுடைய பிரவிர்த்தியின்‌ வேற்றுமையாலும்‌ தர்மத்திற்கும்‌ 
_ பிரஹ்மத்திற்கும்‌ வேற்றுமை இருக்கிறது: 


எப்படி என்றால்‌:- தர்மத்திற்குப்‌ (யாகம்‌ முதலிய கர்மாவிற்கு) 
பிர்மாணமான :'ஸ்வர்க காமேர யஜேத”்‌' என்று யாதொரு 
சோதனா வாக்கியம்‌ உண்டோ அது அனுஷ்டானம்‌ செய்யத்‌ 
தகுந்த யாகம்‌ முதலியவற்றில்‌ புருஷனுக்கு ஆசையை உண்டு 
பண்ணுவதின்‌ மூலம்‌ யாகம்‌ முதலியவற்றில்‌ அவனைப்‌ பிரவிர்த்‌ 
திக்கும்படி பிரேரணை செய்யக்கூடிய அறிவை உண்டுபண்ணு 
கின்றது. பிரஹ்மத்திற்குப்‌ பிரமாணமான சேர்தனா 
வாக்கியமோவென்றால்‌ தன்னால்‌ அறியப்படத்தகுந்த பிரஹ்‌ 
மத்தை அறிவிக்கின்றதே தவிர அந்த அறிவை பிரஹ்மத்தில்‌ 
பிரவிர்த்திக்கும்படி செய்யவில்லை, ஏனென்றால்‌ பிரஹ்மம்‌ 
பிரவிர்த்தியினால்‌ உண்டாகக்‌ கூடியதில்லை. [அதாவது ஸ்வர்க 
காமோயஜேத” என்ற வாக்கியம்‌ ஸ்வர்கத்தை விரும்புபவன்‌ 
யாகத்தைச்செய்யவேண்டும்‌ என்ற அறிவைக்‌ கொடுக்கிறது. 
இந்த அறிவு புருஷனை விரும்பப்பட்ட ஸ்வர்க்கத்திற்குக்‌ 
காரணமான யாகத்தில்‌ ஆசையை உண்டுபண்ணுகிற தோடு 
நிற்கவிஉலை. புருஷனை அந்த யாகத்தில்‌ பிரவிர்த்திக்கும்படி 
ஏவவும்‌ செய்கிறது பிரஹ்மத்திற்குப்‌ பிரமாணமான சோதனா 
வாக்கியமோ ( 2வதாந்த வாக்கியம்‌) அதனால்‌ அறிவிக்கப்படத்‌ 
தகுந்த பிரஹ்மத்தின்‌ அறிவை உண்டுபண்ணுவததோடு நின்று 


விடுகின்றது புருஷனை பிரஹ்மத்தில்‌ பிரவிர்த்திக்கும்படி 
செய்யவிகலை ஹன்‌? 


க்க தகக க ப 


பிரஹ்ம அறிவு சோதனா வாக்கியத்தினால்‌ உண்டாகக்‌ கூடிய - 
தில்லை என்பதால்‌]பிரஹ்ம அறிவு வேதாந்த வாக்கியங்களா . 
கின்ற பிரமாணங்களால்‌ உண்டாகக்கூடியதுதானே? எனவே 

வேதாந்த வாக்கியங்களும்‌ பிரயத்தன சாத்தியமான (பிரயத்‌ ' 
தனத்தினால்‌ உண்டாகக்கூடியதான்‌) அறிவைத்தானே 

அறிவுறுத்துகின்றன என்ற கேள்வி சரியில்லை. ஏனென்றால்‌ 

வேதாந்த வாக்கியங்களால்‌ பிரஹ்ம அறிவு உண்டாகாது 

என்று சொல்லப்படவில்லை. 
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தர்ம சோதனா வாக்கியத்திலிருந்து உண்டாகும்‌ தர்ம 
ஞாணம்‌ எப்படி யாகம்‌ முதலிய கர்மாவில்‌ புருஷனைப்‌ பிரவிர்த்‌ 
திக்கும்படி ஏவுகின்றதோ அதுபோல வேதாந்த வாக்கியங்‌ 
களாலேற்படும்‌. பிரஹ்ம அறிவு புருஷனை பிரஹ்மத்தில்‌ 
பிரவிர்திக்கும்படி ' செய்யாது என்று தான்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டது. பிரஹ்ம அறிவு வேதாந்த வாக்கியங்களால்‌ 
ஏற்படுமா என்றால்‌ ஏற்படும்‌. பிரஹ்மத்தில்‌ புருஷனைப்‌ 
பிரவிர்த்திக்கும்படி ஏவக்கூடிய பிரஹ்ம அறிவு வேதாந்த 
வாக்கியங்களிலிருந்து ஏற்படுமா என்றால்‌ ஏற்படாது என்றே 
தான்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஆக இப்பேர்பட்ட (புருஷனைப்‌ 
பிரஹ்மத்தில்‌ பிரவிர்த்திக்கும்படி ஏவுகின்ற) அறிவு சோதனா 
வாக்கியங்களால்‌ ஏற்படாததால்‌ சோதனா வாக்கியங்களி 
லிருந்து உண்டான அறிவினால்‌ பிரஹ்மஸா க்ஷாத்கா ரத்தில்‌ 
(பிரஹ்மஸ்வபச வத்தில்‌) புருஷன்‌ பிரவிர்த்திக்கும்படி செய்யப்‌ 
படவில்லை. உதாரணமாக கண்ணுக்கும்‌ இடத்திற்கும்‌. 
உண்டான. சேர்‌ க்கையால்‌ குடத்தின்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ 
ஏற்படுகின்றது. அந்த சேர்க்கையால்‌ யாதொரு குடத்தின்‌ 
அறிவு (பிரத்யக்ஷம்‌) ஏற்படுகின்றதோ அந்த அறிவு 
அக்குடத்தைச்‌ செய்யும்படி புருஷனை ஏவுவதில்லை. அறிவு 
ஏற்படுவதற்கு முன்பே குடம்‌ சித்தமாக இருக்கிறதல்லவா? 


எனவே “பிறகு” என்ற அர்த்தத்தைத்தவிர “அத 

என்ற சொல்லுக்கு *ஆரம்பிக்கப்படுகிறது' என்றோ; “மங்களம்‌” 
என்றோ; “முன்‌ கூறப்பட்டதையபேக்ஷித்து” என்றோ; “வரிசைக்‌ 
கிரமம்‌” என்றோ அர்த்தம்‌ பொருத்தமில்லை. 


“பிறகு” என்ற அர்த்தம்‌ “அத” என்ற சொல்லுக்குக்‌ 
கிடைத்து விட்டது. ஆகையினால்‌ எதற்குப்பிறகு பிரஹ்மஜிக்‌ 
ஞாஸை உபதேசிக்கப்படுகின்றது என்று கூறவேண்டுமாத 
லால்‌ சொல்லப்படுகின்றது. 1) இது அழிவு இல்லாதது 
இது அழிவு உள்ளது என்ற பகுத்தறிவு 2) இம்மையிலு ௩ 
மறுமையிலும்‌ உள்ள விஷயங்களில்‌ வைராக்கியம்‌ 3) சமம, 
தமம்‌ முதலான சாதனம்‌ 4) மோக்ஷத்தில்‌ 'இச்சை இவைகள்‌ 


! 


| 


- வேண்டும்‌ [சுருதிகள்‌ கர்ம பலன்கள்‌ ய 


- அதனாலேயே 'பிரஹமம்‌' என்ற சொல்‌ 


.. இருந்து விட்டால்‌ தரீமஜிக்காஸைக்கு முன்னலேர, 


பின்னாலோ பிரஹ்மத்தை அறிய விரும்பவோ பிரஹ்மத்தை 
அறிவதற்கோ யோக்யதையைப்‌ பெற்றவனாக ஆகின்றான்‌. 
பெற்றவனாக ஆக முடியாது. ஆகையால்‌ “அத?” என்ற 
சொல்லால்‌ சொல்லப்பட்ட நான்கு சாதனங்களைச்‌ சம்பாதித்த 
பிறகு என்று உபதேசிக்கப்படுகின்‌ றது. சூத்திரத்திலுள்ள 
“அத: என்பதற்கு அக்காரணத்தினால்‌ (வேதாந்தங்களில்‌ 
வைராக்கியம்‌ முதலிய சாதனங்கள்‌ சம்பாதிக்கத்தகுந்ததுகள்‌ 


, அவைகள்‌ இல்லாமல்‌ பிரஹ்மத்தை அறிய யோக்யதையைப்‌ 


. என்று கூறப்படுகின்றன என்ற காரணத்தால்‌) என்று பொருள்‌ 


முதலானவைகளிலிருந்து . உண்டா கும்‌ சுகம்‌ எப்படி 


்‌ நாசமடையக்கூடியதோ அதே போலவே மேல்லோக சம்பந்த 


னை சப்தம்‌ முதலிய 
டியது, என்ற சுருதி 
னிஹோத்ரம்‌ முதலிய 
கர்மாக்களுக்கு அதித்யமான பலனையுடைய தன்மையைக்‌ 
அதேபோல ்‌ “அப்படியே பிரஹ்மத்தை 
அறிகின்‌ றவன்‌ மேலான கதியை (-அழிவு இல்லாத சுகத்தை) 
அடைகின்றான்‌ என்ற இது முதலிய சுருதிகள்‌ பிரஹ்மத்தை 
அறிந்தால்‌ மேலான கதியை அடைகின்றான்‌” என்று காட்டு 
கின்றனவோ, அந்தக்காரணத்தால்‌ வைராக்கியம்‌ மூதலிய 
ச।தனங்களைச்‌ சம்பாதித்தபிறகே பிரஹ்மத்தை அறிய விரும்ப 
ஈவும்‌ அழிவு உள்ளது 
என்று கூறுபபொழுது விவேகிகளுக்கு அந்த கர்ம பலன்களில்‌ 
விருப்பம்‌ ஏற்‌ டாது. எனவே அவர்களுக்கு அவைகளில்‌ 
பற்றற்று நான்கு சா தனங்‌ களையும்‌ சம்பாதிப்பதில்‌ பிரவிர்த்தி 
ஏற்படுகின்றது ] - 


“அத அத: பிரஹமஜிக்ஞாஸ”ூ என்ற சூத்திரத்திலுள்ள 


. “பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா” என்பதற்கு 'பிரஹ்மத்தை அறிய 


விருப்பம்‌' என்று பொகுள்‌, பிரஹ்மமோவெனில்‌ பின்னால்‌ 
சொல்லப்போகிற சூத்திரத்தால்‌ (இத்த ஜகத்துக்கு எதிரில்‌ 
இருந்து பிறப்பு முதலியனவோ அது என்ற சூக்கிரத்தால்‌) 
இப்பேர்பட்டது என்று குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது, 
லுக்கு ஜாதி, வேதம்‌ 
இங்கு ஆதரிக்‌கப்படுகின றன வோ 
ஈம்‌. பிரஹ்மத்தினுடைய என்பதில்‌ 
ற ஆறாவது வேற்றுமைக்கு, இரண்‌ 
டாவது வேற்றுமைக்கு உண்டான கர்ம ' (செயப்படுபொருள்‌) 


முதலான அர்த்தங்கள்‌ 
என்ற ஐயப்பாடு வேண்ட 
உன்ள (*உடைய'என்‌ 


அர்த்தம்‌ அதாவது 'பிரஹ்மத்தினுடைய' என்றால்‌ “பிரஹ்‌ 
மத்தை” என்று வாங்கிக்கொள்ளவேண்டும்‌. சேஷத்தில்‌ 
(மிச்சத்தில்‌) ஆறாவது வேற்றுமை என்ற இந்த அர்த்தத்தில்‌ 
இல்லை [அதாவது முதல்‌ வேற்றுமை, இரண்டாவது வேற்று 
மை; மூன்றாவது வேற்றுமை, நான்காவது வேற்றுமை, 
ஐ.ந்தாவது வேற்றுமை, ஏழாவது வேற்றுமை என்ற இந்த 
ஆறு வேற்றுமைகளுக்கும்‌ (ஆறாவது வேற்றுமை நீங்கலாக 
இந்த ஆறு வேற்றுமைகளுக்கும்‌) முறையே கர்த்தாவாக 
இருக்கும்‌ தன்மை, கர்மாவாக (செயப்படுபொருளாக) இருக்‌ 
கும்‌ தன்மை என்று இப்படி அந்தந்த வேற்றுமைக்கு உள்ள 
குறிப்பிட்ட விசேஷ தனமை என்ற சம்பந்தம்‌ அர்த்தமாகக்‌ 
கூறப்பட்டிருக்கிறது. | 


மேலே கூறியபடி குறிப்பிட்டுச்சொல்லப்பட்ட அந்தந்த 
விசேஷத்‌ தன்மைகளான சம்பந்தங்கள்‌ போக மிஞ்சியுள்ள 
பொதுவாக உள்ள வெறும்சம்பந்தம்‌ என்ற அர்த்தம்‌ ஆறாவது 
வேற்றுமைக்கு ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. இன்ன சம்பந்‌ 
தம்‌ என்று குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லாமல்‌ பொதுவாக “சம்பந்தம்‌” 
என்று மாத்திரம்‌ அர்த்தமாக ஆறாவது வேற்றுமைக்கு ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. ஆனால்‌ இங்கு 'பிரஹ்மத்தினுடைய” 
என்பதிலுள்ள 'உடைய' எனற ஆராவது வேற்றுமைக்கு! 
உள்ள வெறும்‌ சம்பந்தம்‌ என்பதை அர்த்தமாக வரங்கிக்‌ 
கொண்டு “பிரஹ்மசம்பந்தி” என்று வாங்கிக்கொள்ளக்கூடாது. 
பிரஹ்மத்தை என்று தான்‌ வசங்கிக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
அதாவது இரண்டரவது வேற்றுமைக்கு உள்ள விசேஷமான 
சம்பந்தமான கர்மாவாக இருக்கும்‌ தன்மையைத்தான்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌] 


பிரஹ்மத்தினுடைய என்பதற்கு பிரஹ்மத்தை என்று 
தான்‌ வாங்கிக்கொள்ள வேண்டும்‌. அறிய விருப்பம்‌ 
என்றாலேயே எதை அறிய என்ற கேள்வி ' எழுகின்றது. 
“பிரஹ்மத்தை” என்ற பதில்தானே “எதை” என்ற கேள்விக்குப்‌ 
பொருத்தமாக இருக்கிறது. 


அதாவது அறிய விரும்புதல்‌ செயப்படு பொருளை 
அபேகஷிக்கின்றதாக இருப்பதால்‌ கர்மாவாக (செயப்படு 
பொருளாக) இருக்கும்‌ தன்மையை ஆறாவது வேற்று 
மைக்கு அர்த்தமாகக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 

*அறியவிரும்புதல்‌' செயப்படுபொருளை அபேக்ஷிக்கும்‌ 
என்பதற்காக இரண்டாவது வேற்றுமைக்கு உள்ள 'கர்மவாக 
இருக்கும்‌ தன்மையை இங்கு ஆறாவது வேற்றுமைக்குக்‌ 


கொள்ளவேண்டுமென்பது இருக்கட்டும்‌. ஆனால்‌ அந்தச்‌ 
செயப்டடு பொருள்‌, பிரஹ்மம்தான்‌ என்று ஏன்‌ இருக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்று கேட்பது சரியில்லை: ஏனென்றால்‌ பிரஹ்மத்தைத்‌ 
தவிர வேறு எதுவும்‌ அறியத்தகுந்த பொருளாகக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படவில்லை. 


“சேஷத்தில்‌ ஆறாவது வேற்றுமை என்று கொண்டா 


லும்‌ (அதாவது பிரஹ்மததினுடைய என்பதிலுள்ள உடைய” 


என்ற ஆறாவது வேற்றுமைக்கு வெறும்‌ “சம்பந்தம்‌' அர்த்தம்‌ 
என்று கொண்டாலும்‌ கூட) பிரஹ்மத்திற்குச்‌ செயப்படு 
பொருளாக இருக்கும்‌ தன்மை (அறிய விரும்பப்படும்‌ பொரு 
ளாக இருக்கும்‌ தன்மை) வி£ராதப்படாதே: ஏனென்றால்‌ 
பொதுவான சம்பந்தத்தன்மை ஒவ்வொரு விசேஷ சம்பந்தத்‌ 
திலும்‌ இருக்கும்‌. எனவே இரண்டாவது வேற்றுமைக்கு 
அர்த்தமான கர்மரவாகயிருக்கும்‌ தன்மையான விசேஷ 
சபபந்தத்திலும்‌ அது (பொதுவான சம்பந்தத்தன்மை) இருக்‌ 
கத்தானே செய்யும்‌. ஆகவே 6 வது வேற்றுமைக்கு முதலில்‌ 
பெறும்‌ சம்பந்தம்‌ அர்த்தம்‌ என்று கொண்டு பிறகு இரண்டா 
வது வேற்றுமைக்கு உள்ள கர்மாவாக இருக்கும்‌ தன மையை 
பிரஹ்மத்திற்கு ஒப்புக்கொள்ளுவோம்‌ என்றால்‌: 


அறிய விரும்புதல்‌ என்பதால்‌ நேரிடையாக முதன்‌ 
முதலாக அபேக்ஷிக்கப்படுகின்ற செயப்படு பொருளாக இருக்‌ 
கும்‌ தன்மையை அர்த்தமாகக்கொள்ளுவதை விட்டு விட்டு 
எப்படியோ கஷ்டப்பட்டுச்‌ சுற்றி வளைத்து அதை ( செயப்படு 
பொருளாக இருக்கும்‌ தன்மையை) கல்பிப்பது வீண்‌ சிரமம்‌ 
தானே [அதாவது அறிய விரும்புதல்‌ என்றால்‌ எதை அறிய 
என்ற கேள்விக்கு இங்கு 'பிரஹ்மத்தை' விடையாகச்‌ சொல்‌ 
வதுதான்‌ அல்லவா பொருத்தமாக இருக்கிறது, சுற்றி 
வளைத்து “பிரஹ்மசம்பந்தி” என்று கல்பிப்பது வீண்‌ சிரமம்‌ 
தான்‌] ்‌ 

வீண்‌ இல்லை; குறிப்பிட்டு “கர்மத்வமாகின்ற சம்பந்தம்‌ 
தான்‌ (செயப்படுபொருளசக இருக்கும்‌ தன்மைதான்‌) அர்த்தம்‌ 
என்று கொண்டால்‌ பிரஹ்மத்தை மட்டிலும்‌ தான்‌ இச்சைக்குக 
கர்மாவாக ( செயப்படுபொருளாக) வாங்கிக்கொள்ள முடியும்‌. 
இன்ன சம்பந்தம்‌ என்று குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லாமல்‌ சம்பந்தம்‌? 
என்று பொதுப்படையாக வாங்கிக்‌ கொண்டால்‌ எது எது 
விசசரணையில்‌ சம்பந்தப்படுகின்‌ றதாகப்‌ பிரதிக்கினை செய்யப்‌ 
பட்டிருக்கிறதோ அதை எல்லாம்‌ சேர்த்து வாங்கிக்‌ கொள்ள 


முடியும்‌ என்ற இந்தப்‌ பிரயோஜனம்‌ இருக்கிறது -- என்று 


கூறுவது சரியில்லை, 


அவடை அனி 


| 
8 
3 
| 
ர 


(ட. அமை 
ர்‌ 


பிரதானத்தைக்‌ கிரகித்தாலே அதற்கு இன்‌ றியமையாத 
வைகளும்‌ ஊகத்தினால்‌ பிரதானத்துடனேயே சேர்த்துக்கிரகிப்‌ 
பட்டவைகளாக ஆகின்றன மிகவும்‌ அபிஷ்டமாக . இருக்கும்‌' 
பொருள்‌ பிரஹ்மம்‌ தான்‌ என்பதால்‌ பிரஹ்மம்‌ பிரதானமாக 
ஆகின்றது அந்தப்‌. பிரதானமான பிரஹ்மத்தை, அறிய ஏற்‌ 
படும்‌ ஆவலுக்கு கர்மாவாக:(செயப்படுபொருளாக ) எடுத்துக்‌ 
கொண்டு விட்டால்‌ வேறு எவைகள்‌ அறியப்படாவிட்டால்‌ 
பிரஹ்மம்‌ அறியப்பட்டதாக ஆகாதோ அவைகளும்‌ ஊகத்‌ 
தினால்‌ அறிய விருப்பப்படுபவைகளாகக்‌ கிரகிக்கப்படுகின்‌ றன 
எனபதால்‌ அவைகளை அறிய விரும்பத்தகுத்தவைகள்‌ என்று 
தெரிவிப்பதற்குத்‌ தனியாக ஒரு சூத்திரம்‌ இயத்ற வேண்டும்‌ 
என்று அவசியமில்லை. “அரசன்‌ செல்லுகின்றான்‌” என்றால்‌ 
பரிவாரங்களுடன்‌ கூடின அரசனின்‌ செல்லுதல்‌ கிரகிப்பட்ட 
தாக ஆகின்‌ றதோ அதைப்போலவே பிரஹ்மம்‌ பிரதானமான 
அறியப்படும்‌ பொருள்‌ என்பதில்‌ சுருதியின்‌ ஒப்புதலும்‌ இருக்‌ 
கிறது; அதாவது “எதிலிருந்து இந்த பஞ்ச பூதங்களின்‌ பிறப்பு 
ஏற்படுகின்‌ றனவேோ அதைத்‌ தெரிந்து கொள்‌ அது பிரஹ்ம்ம்‌” 
என்ற இது முதலான சுருதிகள்‌ ‘அதை தெரிந்து கொள்‌? 
என்று நேராகவே பிரஹ்மத்திற்கு அறிய விரும்பப்படக்‌ கூடிய 
தாக இருக்கும்‌ தன்மையைக்‌ காட்டுகின்றன. கர்மாவில்‌ 
(செயப்படுபொருளில்‌) தான்‌ ஆறாவது வேற்றுமை என்று 
எடுத்துக்கொள்ளும்போது சுருதியில்‌ சொல்லப்பட்டதே 
சூத்திரத்தினால்‌ அனுசரிக்கப்பட்டதாக ஆகின்‌ றது. 


“சம்பந்தம்‌”. என்ற அர்த்தத்தில்‌ ஆறாம்‌ வேற்றுமை 
என்று ஒப்புக்கொள்ளுவது பொருத்தமில்லை என்பதால்‌. “பிரஹ்‌ 


.. மத்தினுடைய” என்பதிலுள்ள உடைய?” என்ற யாதொரு 


ஆறாம்‌ வேற்றுமை உண்டோ அது கர்மா என்ற அர்த்தத்தில்‌ 
தான்‌. ' 


“ஜிக்ஞாஸா” என்றால்‌ * அறிவதற்கு” என்று பொருள்‌ பலனை 
விஷயமா கக்கெர்ண்டு தான்விருப்பம்‌ஏற்படும்‌. பலனை அபேக்ஷிக்‌ 
காமல்‌ விருப்பம்‌ ஏற்படுவதில்லை எனவே 'ஜிக்ஞாஸா” 
என்பதிலுள்ள “ஸன்‌” என்பதற்கு அர்த்தமான இச்சை ஒரு 
பலனை அபேக்ஷிக்கவே செய்யும்‌. அந்த பலன்‌ எது என்றால்‌ 
*பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌' முடிவையுடைய பிரஹ்ம அறிவு 
தான பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ முடிவையுடைய பிரஹ்மஞர 
னமாகின்ற பிரமாணத்தாலல்லவா அபீஷ்டமான பிரஹ்மஸா 
க்ஷாத்காரத்தைச்‌ சுவபாவமாக உடைய பிரஹ்மம்‌ அறியப்படு 
கின்‌ றது [பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தைக்‌ (பிரஹ்மசுவபாவத்தை), 


காட்டிலும்‌ பிரஹ்ம அறிவு வேறில்லை, ஏனென்றால்‌ பிரஹ்ம 


அறிவேதான்‌ பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ முடிவடைகின்‌ றது. 
எனவே பிரஹ்ம சுவபாவத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறில்லாத 


பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ மூடிவையடையக்‌ கூடிய பிரஹ்ம 
அறிவு அபீஷ்டமாக ஆகின்றது. சாமான்னியமான அறிவு 
தான்‌ பிரதிபந்தகம்‌ நிவிர்த்தியானதும்‌ ஸ்பஷ்டமான அறிவில்‌ 
(ஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌) முடிவடைகின்‌ றது]. 


பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரம்‌ புருஷார்த்தமாக இருப்பதால்‌ 
பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ முடிவையடையக்‌ கூடிய பிரஹ்ம 
ஞானம்‌ இச்சைக்கு விஷயமாகின்‌ றது. பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரம்‌ 
என்பது புருஷார்த்தம்‌ (மனிதனால்‌ விரும்பப்படக்‌ கூடியது); 
இன்னல்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ காரணமான அவித்யை பிரஹ்ம 
ஸாக்ஷா£த்காரத்தினால்‌ நாசமடைகின்‌ றது என்பதால்‌: எனவே 
பிரஹ்மம்‌ புருஷனால்‌ விரும்பப்படத்தகுந்ததாக இருக்கிறது. 


_ புருஷார்த்தம்‌ என்றால்‌ புருஷனால்‌ விரும்பப்படும்‌ 
பொருன்‌-. அது புருஷனுடைய பிரயத்தனத்தினால்‌ அடைய 
வேண்டியதாக உள்ளது. பிரஹ்ஸாக்ஷ£த்‌ காரமோ தித்யமான 
 பிரஹ்மத்தைக்‌ கரட்டிலும்‌ வேறில்லை நித்தியமான பிரஹ்ம 
ஸாக்ஷாத்காரம்‌ எப்படி புருஷணுடைய பிரயத்தனத்தினால்‌ 
அடையப்படக்கூடியதாக ஆகும்‌? புருஷனுடைய பிரயத்தனத்‌ 
தினால்‌ ஏற்படக்கூடியது என்று ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌ பிரஹ்மம்‌ 
தித்தியம்‌ என்றோ ஏற்கனவே சித்தமானது என்றோ ஆகாதே 
என்றால்‌ அது சரியில்லை 

ப எல்லா இன்னல்களுக்கும்‌ காரணமான அவித்யையின்‌ 
நாசம்‌ ஏற்படுவதற்கு முன்பும்‌ பிரஹ்மம்‌ உண்மையில்‌ அடை 
யப்பட்டதாகவே இருந்தாலும்‌ அடையப்படரதது போலவும்‌ 
நன்கு பிரகாசிக்கின்றதாக இருந்தாலும்‌ பிரகாசிக்காதது 
போலவும்தோன்றுகின்‌ றது பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரம்‌ ஏற்பட்டு 
அவித்யை நாசமானவுடன்‌ பிரஹ்மம்‌ அடையப்பட்டது போல 
விளங்குகின்றது என்பதால்‌ பிரஹ்மஸாக்ஷாத்காரம்‌ புருஷார்த்‌ 
தமாக்ச்‌ சொல்லப்படுகின்‌ றது பிரஹ்மம்‌. உண்மையில்‌ அடை 
யப்பட்ட பொருளாக இருந்தும்‌ அதைத்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
ளாமல்‌ அதை அடை ய வேண்டும்‌ என்ற விருப்பம்‌ முதலியது 
ஏற்படுகின்‌ றது. 


[ஒரு ஸ்திரீ தினமும்‌ ஸ்நானம்‌ செய்வதற்கு முன்பு . 


- தன்னுடை ய கழுத்தாபரணத்தை கழுத்திலிருந்து எடுத்து 
தனது சோப்புப்‌ பெட்டியில்‌ வைப்பது வழக்கமாக இருந்தது 
ஒரு நாள்மற்றொரு ஸதிரீயுடன்‌ சுவாரஸ்யமாகப்‌ பேசிக்கொண் 
டிருந்த பேச்சின்‌ காரணமாக கழுத்தாபரணத்தைச்‌ சோப்புப்‌ 
்‌ பெட்டியில்‌ வைப்பதற்கு மறந்து விட்டாள்‌ ஸ்நானம்‌ செய்து 
முடிந்ததும்‌ எப்பொழுதும்‌ போல சோப்புப்‌ பெட்டியில்‌ கழுத்‌ 
தாபரணம்‌ இருக்கும்‌ என்று எண்ணிக்கொண்டு சோப்புப்‌ 


பெட்டியைத்‌ திறந்து பார்த்தாள்‌, அதில்‌ கழுத்தாபரணம்‌ 
இல்லை. கழுத்தாபரணத்தை அடைய வேண்டுமென்ற ஆவலு 
டன்‌ மற்றவர்களிடம்‌ “நீ என்‌ கழுத்தாபரணத்தைக்‌ கண்டாயா” 
என்று வினாவுதலைச்‌ செய்ய ஆரம்பித்தாள்‌ தன்னாலே உண்மை 
யில்‌ அடையப்பட்ட பொருளாக இருந்தாலும்‌ கூட அடையப்‌ 
படவில்லை போல எண்ணுகின ருள்‌. அது கழுத்திலேயேதான்‌ 
இருக்கிறது என்று அறிந்தவுடன்‌ அது அடையப்பட்டது 
போல நினைக்கிறாள்‌. அதுபோலவே பிரஹ்மம்‌ உண்மையில்‌ 
அடையப்பட்டதாகத்‌ தானிருககிறது. ஆனாலும்‌ அடையப்பட 
வில்லை என்று எண்ணி அதை அடைய விருப்பம்‌ ஏற்படுகின்‌ 
றது.] ப 


அந்த பிரஹ்மம்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களிலிருந்து 
உண்டான நிச்சய அறிவினால்‌ அறியப்பட்டதாக இருக்கின்‌ 
றதா அல்லது வேதாந்த வாக்கியங்களிலிருந்து அறியப்படக்‌ 
கூடியதில்லையா? அறியப்பட்டதாக இருக்கிறது என்றால்‌ 
அதை அறிய வேண்டிய அவசியமில்லை வேதாந்த ,வாக்கியங்‌ 
களிலிருந்து அ றியப்படக்கூடியதில்லையென்றால்‌ அதை அறிய 
விருப்பம்‌ எற்படாது. எப்படியானாலும்‌ பிரஹ்மம்‌ ஆசைப்படத்‌ 
தகுந்தது இல்லை என்றால்‌ அதற்குப்பதில்‌ இப்படிச்‌ சொல்லப்‌ 
படுகின்‌ றது. பிரஹ்மம்‌ இருக்கிறதா இல்லையா என்ற சந்தே 
கம்‌ வேண்டாம்‌. பிரஹ்மம்‌ நித்யமாயும்‌ பிரகாசரூபமாயும்‌. 
அறியக்கூடியதாயும்‌ எல்லா சக்தியுடன்‌ கூடினதாகவும்‌ இருக்‌ 
கிறது. 'பிரஹ்ம£ என்ற இந்த பதம்‌ எதை அடிப்படையாகக்‌ 
கொண்டு வந்தது என்று பார்க்கும்பொழுது நித்தியத்தன்மை 
சுத்தத்தன்மை: முதலிய அர்த்தங்கள்‌ பிரஹ்மத்திற்கு இருப்ப 
தாகப்‌ புலப்படுகின்‌ றன மஹத்தான தன்மையை அர்த்தமாகக்‌ 
கொண்ட :ப்ருஹ்‌ என்பதற்கு என்ன அர்த்தமோ அந்த அர்த்‌ . 
தத்ழையே *பிரஹ்ம£ பதம்‌ அனுசரிக்கிறது என்பதாலும்‌, 
பிரஹ்மம்‌ எல்லாருக்கும்‌ ஆத்ம ஸவரபமாகயிருப்பதா லும்‌ 
பிரஹ்மத்தின்‌ இருப்பிற்குப்பிரசித்தி இருக்கிறது எல்‌ லோருமே 
பிரஹ்மத்தைத்‌ தங்களுடைய ஸ்வரூபமாகவே அறிகின்றனர்‌ 
அல்லவா? நான்‌ இருககிறேன்‌ என்று யாரும்‌ அறியாமலில்லை, 
எல்லோருக்கும்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ பிரகா சிக்கவில்லையென்‌ றால்‌ 
“நான்‌ இருக்கிறேன்‌” என்ற அறிவு இல்ல" மலிருக்கட்டும்‌, 
நான்‌ என்பவன்‌ பிரஹ்மம்‌ தானே. 


பிரஹ்மம்‌ நான்‌ என்று பிரசித்தமாக இருக்கிறது என்‌ 
பதால்‌ பிரஹ்மம்‌ அறியப்பட்டதாக ஆகின்றது. எனவே 
அறியப்பட்ட பிரஹ்மத்திற்கு அறிய விரும்பப்படும்‌ தன்மை 
இருக்காது என்று மறுபடியும்‌ ஆக்ஷேபம்‌ வரும்‌ என்று 
கூறுவது சரியில்லை, 


பிரஹ்மம்‌ பிரசித்தமாக இருந்தாலும்‌ பிரஹ்மத்தினுடைய 
சிறப்பு ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றி முரண்பாடான கருத்து இருக்‌ 
கிறது என்பதினால்‌ பூர்ணமாக அது அறியப்பட்டு விட்டதாக 
ஆகாது: 


லோகாயதிகர்கள்‌ என்ற ஒரு சாரார்‌ பிரஹ்மமாகின்ற 

்‌ தன்னை சைதன்யத்துடன்‌ கூடின தேகம்‌ தான்‌ என்‌ ற கருத்தை 

யுடையவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. ர ்‌ 

மற்றும்‌-பாமரர்களும்‌, சார்வசகர்களும்‌ உயிருடன்‌ 

கூடிய தேகத்தையே நான்‌ என்ற சொல்லால்‌ அறியப்படும்‌ 
பொருளாகக்‌ கிரகிக்கிறார்கள்‌. 


“  மற்றும்சிலர்‌- தூக்கத்தில்‌ இந்திரியங்கள்‌ இல்லாத 
போனாலும்‌ நான்‌ என்ற சொல்லால்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்‌ 
மனதாக” இருப்பதால்‌ மனது தான்‌ ஆத்மா என்று கூறுகின்‌ 
றனர்‌. . 

க்ஷ்ணிகஞானங்களின்‌ பிரவாஹம்‌ தான்‌ ஆத்மா என்று 
புத்தமதத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. 


மாத்தியமிகர்கள்‌ என்ற சிலர்‌ *ஆத்மா” . என்ப 
சூன்யம்தான்‌. தூக்கத்தில்‌ நான்‌ என்கிற விவகாரம்‌ இல்லை 
திடீரென்று விழித்தவுடன்‌ நான்‌ எனகிற விவகாரம்‌ உண்டா 
கின்றது உண்மையில்‌ ஆத்மா என்று ஒன்று இல்லை என்று 
அவர்களின்‌ வாதம்‌, 

சாங்கியர்‌ என்பவர்கள்‌, தேகம்‌ இந்திரியங்கள்‌ முதலிய 
வற்றைக்காட்டிலும்‌ ஈசுவரன்‌ என்று ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌. 
அவர்‌ ஜீவாத்மாவைக்காட்டிலும்‌ வேறானவர்‌. ஈசுவரன்‌ எண்‌ 
பவன்‌ ஸர்வக்ஞன்‌, லோகதாயகன்‌ எனறு வாதப செய்கின்ற 
ன்ர்‌. ஈசுவரன்‌ போக்தாவின்‌ ஆத்மாவே என்று சிலர்‌- எனவே 
தான்‌ என்று எல்லோருக்குமே பிரஹ்மம்‌ பிராகாசிக்கிறது. 
ஆனாலும்‌ அவரவர்‌ நல்லயுக்தியை ஆசிரயித்தோ, தோஷமுள்ள 
யுக்தியைக்‌ கொண்டோ வேதாந்த சாஸ்திரங்களுக்கு யதார்த்‌ 
தமாக வியாக்கியானம்‌ செய்தோ அல்லது வேறுவிதமாக அர்த்‌ 
தம்‌ செய்தே வெவ்வேறு கொள்கையையுடையவர்களாக 
இருக்கின்‌ றனச்‌. அங்கு நன்கு விசாரணை செய்யாமல்‌ 
எதையோ அறிந்து கொள்ளுபவனுக்கு பரமக்ஷேமம்‌ இல்லாமற்‌ 
போய்விடும்‌ இன்னல்களையும்‌ அடைவான்‌ ஆகையால்‌ பரம 
க்ஷேமத்தைப்‌ பிரயோஜனமாக உடையதாயும்‌ வேதார்‌ 
 ரக்ியல்களுச்கு விருத்தமில்லாத யுக்திகளை ல வியல்‌ 
கொண்டதாயும்‌ உள்ள வேதாந்த வரக்கிய விசாரணை 
ஆரம்பிக்கப்படுகின்‌ றது. ஓ 


டே 


ஜன்மாத்யதிகரணம்‌ 


பிரஹ்மம்‌ அறிய விரும்பப்பட வேண்டிய வஸ்து என்று : 
கூறப்பட்டது, இப்பொழுது பிரஹ்மத்திற்கு லக்ஷணம்‌ கூறப்‌ 
படுகின்‌ றது -- 


“ஜன்மாதி அஸ்ய யத:” என்று [2வது சூத்திரம்‌] 

.... 'ஜன்மாதி' என்றால்‌ “பிறப்பை ஆதியிலுடையது” 
என்று பொருள்‌. பிறப்பை ஆதியிலுடையது எது என்றால்‌ 
இருப்பு, நாசம்‌ என்ற இவ்விரண்டும்‌ பிறப்பை ஆதியிலுடை 
யது. 

“ஜன்மாதி” என்பது “தத்குணசம்விக்ஞான பகுவ்ரீஹி 
சமாசம்‌” என்ற ஒரு சேர்க்கை மொழி - இந்த சமாசத்தினால்‌ 
பிறப்பும்‌ கூட இருப்பு நாசம்‌ இவ்விரண்டினுடன்‌. சேரும்‌ 
பிறப்பு. இருப்பு, நாசம்‌ என்ற இம்மூன்றும்‌ இந்த சமாசத்‌. 
தினால்‌ கிடைக்கும்‌, 


[பகுவ்ரீஹிசமாசம்‌ என்பது ஒரு விதமானசேர்க்கை மொழி 
ஆகும்‌. இது இரண்‌ டுவிதம்‌ - தத்குண சம்விக்ஞானம்‌ என்றும்‌ 
அதத்குண சம்விக்ஞானம்‌ என்றும்‌ மொழியால்‌ கிரகிக்கப்படக்‌ 
கூடிய அர்த்தத்தில்‌ ஏகதேசமான அர்த்தத்தை விசேஷ்யத்‌ 
தினுடைய குணமாக (விசேஷணமாக) உட்படுத்தித்‌ தெரிவிக்‌ 
கும்‌ சமாசம்‌ தத்குணசம்விக்ஞான பகுவ்ரீஹிசமரசம்‌ ஆகும்‌, 
கிரகிக்கப்படும்‌ அர்த்தத்தில்‌ ஏகதேசமான அர்த்தத்தை 
விசேஷ்யத்தினுடைய குணமாக உட்படுத்தித்‌ தெரிவிக்காத 
சமாசம்‌ அதத்குண சம்விக்ஞான பகுவ்ரீஹி சமாசம்‌ ஆகும்‌, 


இங்கு “பிறப்பை ஆதியிலுடைய இருப்பு நாசங்கள்‌' ? 
என்‌ ற அர்த்தத்தில்‌ ஏகதேசமான ' பிறப்பு என்பதை விசேஷ்ய 
மான “இருப்பு நாசங்கள்‌” என்பதினுடைய குணமாக [விசேஷ 
ணமாக அதாவது விசேஷ்யத்திலிருந்து பிரிந்திருக்காத அடை 
குணமாக ] உட்படுத்தித்‌ தெரிவிக்கக்‌ கூடிய சமாசமாக இருப்‌ 
பதால்‌ இந்த சமாசம்‌ தத்குண சம்விக்ஞான பகுவ்ரீஹி சமாச 
மாகும்‌. அதாவது பிறப்பு என்பது இருப்பு நாசங்களுடன்‌ 
சேரும்‌-- பிரிந்திருக்காது. 


“பிறப்பு” என்பதை விசேஷ்யமான *இருப்பு நாசங்கள்‌' 
. என்பதினுடைய குணமாக உட்படுத்தித்‌ தெரிவிக்காதபோனால்‌ 


என்ன நேரிடும்‌? *பிறப்பு' என்பது “இருப்பு நாசங்கள்‌” என்ப 
- - துடன்‌ சேராது என்று சமாசம்‌-தெரிவிக்கின்‌ றது என்று ஆகும்‌] 


இருப்பு நாசம்‌ என்ற இவ்விரண்டிற்கும்‌ மூன்னாலேயே பிறப்பு 
இருக்கும்‌ என்பது சுருதியையும்‌ வஸ்து ஸ்வஃாவத்தையும்‌ 
தழுவியே சூத்திரத்தில்‌ கூறப்பட்டிருககிறது தழுவப்பட்ட 
அந்த ச்ருதியாவது-- ' “எதிலிருந்து இந்த ஆகாசம்‌ முதலிய 
'பூதங்கள்‌' உண்டாயிருக்கின்‌ றனவோ' என்பதாகும்‌ இந்த 
சுருதியில்‌ முதலில்‌ பிறப்பு, பிறகு இருப்பு, பிறகு நாசம்‌ என்று 
கிரமம்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது வஸ்து சுவபாவங்களைப்‌ பார்க்‌ 
கும்‌ பொழுதும்‌ பிறப்பை அடைந்த வஸ்துவிற்கே இருப்பு 
' நாசங்கள்‌ சம்பவிக்கின்‌ றன -- 


| 'ஜன்மாதி அஸ்ய யத:' என்பதில்‌ *அஸ்ய” என்பதற்கு 
*இதுக்கு” என்று பொருள்‌. 'இதுக்கு” என்பதிலுள்ள “இது” 
என்பது பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான பிரமாணங்களால்‌ அறியப்படும்‌ 
ஜகத்தை தெரிவிக்கும்‌ சொல்‌ ஆகும்‌ 'இதுக்கு” எனபதில்‌ 
காணப்படும்‌ “க்கு” என்பது பிறப்பு முதலிய தர்மங்களின்‌ 
சம்பந்தத்தை அர்த்தமாக உடையது, *யத:” என்பதற்கு எதில்‌ 
இருந்து என்று பொருள்‌ ஆக 'ஜன்மாதி அஸ்ய யத:' என்ற 
சூத்திரத்திற்கு மொத்த அர்த்தம்‌ என்னவென்றால்‌ -- 
“பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான பிரமாணங்களினால்‌ அறியப்படும்‌ ஜகத்‌ 
திற்குப்‌ பிறப்பு இருப்பு நாசங்கள்‌ சாதிலிருந்தோ அது 
பிரஹ்மம்‌” என்பதாகும்‌ - பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான பிரமாணங்‌ 
களால்‌ என்‌ று சொல்லியிருப்பதால்‌ ஆகா சமும்‌ பிறப்பு உள்ளது 
என்று சொன்னதாக ஆகின்‌ றது. 


பிரத்யக்ஷம்‌ முதலிய பிரமாணங்களால்‌ என்று. கூறாமல்‌ 
பிரத்யக்ஷத்தினால்‌ அறியப்படும்‌ ஜகத்து என்று சொன்னால்‌ 
ஆகாசம்‌ முதலியவை ஜகத்தில்‌ சேராது அவை பிரத்யக்ஷமாக 
ஆகாது என்பதால்‌ ஆகாசமும்‌ ஜகத்தில்‌ சேரவேண்டும்‌ 
என்பதற்காகப்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ முதலிய பிரமாணங்களால்‌ 
கிரகிக்கப்படுகின்ற ஜகத்து என்று கூறப்பட்டிருக்கிறது. 
ஆகாசம்‌ முதலியவை பிரத்யக்ஷத்தினால்‌ கிரகிக்கப்படாவிட்டா 
லும்‌ அனுமானம்‌ முதலியவற்றால்‌ கிரஹிக்கத்தகுந்தவை 
அல்லவா? பெயர்‌ வடிவம்‌ இவைகளினால்‌ வெவ்வேறு வஸ்துக்‌ 
களுடன்‌ கூடியிருக்கிறது இநத பிரபஞ்சம்‌ (இதனால்‌ குடத்‌ 
திற்கு குயவன்போல இப்பிரபஞ்சத்தைச்‌ செய்வதற்கு ஒரு 
சேதனன்வேண்டும்‌ என்று கிடைக்கிறது! வெவ்‌ வேறுவிதமான 
கர்த்தாக்களையும்‌ 'அனுபவிக்கின றவர்களையும்‌ கொண்டதாக 
இருக்கிறது இப்பிரபஞ்சம்‌ (இதனால்‌ அற்பசக்தியையுடைய 
கிரகங்களோ லோ கபாலர்களோ இந்த பிரபஞ்சத்திற்குக்‌ கர்த்‌ 


தாவாக ஆக முடியாது) தன்னிடத்தில்‌ அடங்கிய ஒவ்வொன்‌ 
நிற்கும்‌ இந்த இந்த இடம்‌ என்று குறிப்பிட்ட இடம்‌ (சில 
இடங்களில்‌ தான்‌ கிருஷ்ணமிருகங்கள்‌ உண்டாகின்றன); 
இந்த இந்த காலம்‌ என்று குறிப்பிட்ட காலம்‌ (குறிப்பிட்ட 
காலத்திலதான்‌ கோகிலங்களின்‌ சப்தம்‌ ஏற்படுவது பார்க்கப்‌ 
_ படுகின்றது ; இந்த இந்த நிமித்தம்‌ என்று குறிப்பிட்ட நிமித்‌ 

தம்‌ (மேககர்ஜனையை நிமித்தமாகக்‌ கொண்டு பலா கங்களின 
கர்ப்பம்‌); இவ்வாறும்‌ இன்னம்‌ வெவ்வேறு அனுஷ்டானம்‌ 
வெவ்வேறு பல்‌ இவைகளையுடையதாயும்‌ இருக்கிறது 
இப்பிரபஞ்சம்‌. 


மனதினாலேயும்‌ சிந்தனை செய்யமுடியாத ரசனையை 
(ஒழுங்கை) உடையது இப்பிரபஞ்சம்‌. இப்பேர்ப்பட்ட இப்பிர 
பஞ்சத்திற்குப்‌ பிறப்பு இருப்பு நாசம்‌ என்ற இவை எத்த 
எல்லாவற்றையும்‌ அறிகின்‌ றதாயும்‌ எல்லா சக்திகளையுடைய 
தாயுமுள்ள காரணத்திலிருந்து உண்டாகின்றனவோ அது 
பிரஹ்மம்‌ சூத்திரத்தில்‌ “எதிலிருந்து இதுக்குப்‌ பிறப்பு 
முதலானதோ” என்றுதான்‌ காண்கின்றது ஆனாலும்‌ 'அது 
பிரஹ்மம்‌” என்பதையும்‌ சேர்த்துக்கொள்ளவேண்டும்‌ வளர்ச்சி, 
மாறுதல்‌, க்ஷயம்‌ என்‌ று இப்படியும்‌ வஸ்துக்களில்‌ விகாரங்கள்‌ 
(மாறுதல்கள்‌) ஏற்படுகின்‌ றனவே - அவைகளைச்‌ சேர்க்காமல்‌ 
ஏன்‌ பிறப்பு, இருப்பு நாசம்‌ என்ற இம்மூன்று விகாரங்கள்‌ 
மட்டிலும்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது? என்றால்‌ மற்ற விகாரங்கள்‌ 
பிறப்பு இருப்பு நாசம்‌ என்ற இம்மூன்றுகளிலேயே அடங்கும்‌ 
என்பதால்‌ இம்மூன்றுகளை மட்டிலும்‌ எடுத்துக்கொண்டிருக் 
கிறது [குழந்தை வளர்ச்சி அடைகிறது என்‌ றால்‌ முன்பு இல்‌ 
லாத வளர்ச்சி பிறக்கின்றது என்று தானே பொருள்‌? எனவே 
வளர்ச்சி பிறக்கிறது என்ற விக(ரத்திலேயே அடங்கும்‌ 
சுவர்ணம்‌ ஆபரணமாக மாறுதலடைகின்றது என்றால்‌ மாறுதல்‌ 
உண்டாயிருக்கிறது என்றுதானே பொ ருள்‌? எனவே மாறுதல்‌ 
என்பதும்‌ பிறப்பிலேயே அடங்கும்‌] யஈஸ்கமுனிவரால்‌ படிக்‌ 
கப்பட்ட 1) பிறப்பு 2) இருப்பு 9) வளர்ச்சி 4) மாறுதல்‌ 
9) க்ஷயம்‌ 6) நாசம்‌ என்று இவைகளைக்‌ கிரகித்தால்‌ ஜகத்‌ 
தினுடைய ஸ்திதி காலத்தில்‌ ஜகத்திலுள்ள வஷ்துக்களுக்குள்‌ 
ளேயே ஏற்படும்‌ பிறப்பு இருப்பு வளர்ச்சி முதலியவைதான்‌ 
இந்த சூத்திரத்தில்கிரகிக்கப்பட்டிருக்கிற தோ மூலகாரணமான 
பிரஹ்மத்திலிருந்துதான்‌ ஜகத்திற்குப்‌ பிறப்பு; பிரஹ்மத்திலே 
யேதான்‌ ஜகத்திற்குஇருப்பு; பிரஹ்மத்திலேயே தான்‌ ஜகத்‌ 
திற்கு நாசம்‌ என்று இப்படிக்‌-கிரகிக்கப்பட வில்லையோ என்று 
இப்படி சந்தேகம்‌ ஏற்படக்கூடாது என்றே பிரஹ்மத்திலிருந்து 
ஜகத்தின்‌ பிறப்பு பிரஹ்மத்தில்‌ ஜகத்தின்‌ இருப்பு பிரஹ்மத்தி 
லேயேஜகத்தின்‌ நாசம்‌ என்று இம்மூன்று மட்டுமே சூத்திரத்‌ 


தில்‌எடுத்துக்கொள்ளப்பட்டிருக்கின்‌ றது.இ ம்மூன்றும்சொல்லப்‌ 
பட்டதால்‌ பிரஹ்மம்‌ ஜகத்திற்கு உபதான காரணம்‌ என்று 
'கூறப்பட்டதாக ஆகின்றது மண்ணிலிருந்து குடம்‌, மண்ணில்‌ 
'குடம்‌ மண்ணிலேயே குடத்தின்‌ நாசம்‌. அதாவது மண்ணானது 
குடத்தை வியாபித்து இருக்கிறது. அதுபோல “ஸத்‌” ஆகின்ற 
பிரம்மம்‌ காரியமான ஜகத்தை வியாபித்து உபாதான காரண 
மாக இருக்கும்‌] மேலே சொல்லியபடி விசேஷ குணங்களுடைய்‌ 
ஜகத்திற்கு விசேஷ சக்தியுடைய ஈசுவரனைத்‌ தவிர ஜடரூப்‌ 
மான பிரதானத்திலிருந்தோ, அனுக்களிலிருந்தோ சூன்யத்‌ 
திலீருந்தோ ஜீவனிடமிருந்தோ உத்பத்தி (பிறப்பு) முதலி 
யவை சம்பவிக்க முடியாது. இயற்கையாகவே இந்த ஜகத்‌ 
திற்குப்‌ பிறப்பு முதலியவை சம்பவிக்கின்றது என்று கூற 
முடியாது. ஏனென்றால்‌ பிறப்பு முதலியவற்றிற்கு இந்த இந்த 
'தேசம்‌ இந்த இந்த காலம்‌ இது இது திமித்தம்‌ என்று நம்மால்‌ 
'ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. [எல்லாமே இயற்கையாகத்‌ 
தரன்‌ ஏற்படுகின்றது என்றால்‌ ஒரு காரியம்‌ ஏற்பட அதற்கு 
'உண்டான காரணத்தை அபேக்ஷிக்காமலிருக்கவேண்டும்‌.] 


' இப்பேர்பட்ட மன்‌ தினாலேயும்‌ சிந்திக்க முடியாததாயும்‌ 
குறிப்பிட்ட தேச கால வஸ்துக்களையுடையதாயும்‌ உள்ள காரி 
'யமான பிரபஞ்சத்திற்கு ஒரு கர்த்தா அவசியம்‌ இருக்க வேண்‌ 
டும்‌ என்ற இந்த அனுமானத்தையே ஜீவனைக்காட்டிலும்‌ 
'அன்னியனான ஈசுவானைச்‌ சாதிக்கும்‌ காரணமாக ஈசுவரனைக்‌ 
காரணமாகக்கொள்ளும்‌ நியாய வாதிகள்‌ ஒப்புக்கொள்ளு 
“கின்றனர்‌ 


்‌ “பிறப்பை ஆதியில்‌ உடையது'” என்ற சூத்திரத்தில்‌ 
அந்த அனுமானமே கருத்தில்‌ கொண்டு சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
கிறது என்று கூறுவது சரியில்லை ஏனென்றால்‌ வேதாந்த 
வாக்கியங்களான புஷ்பங்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கோர்ப்பதற்கரகவே 


ப ட இந்த சூத்திரங்கள்‌ இருக்கின்‌ றன. வேதாந்த வாக்கியங்களல்‌ 


லவா சூத்திரங்களால்‌ மேற்கோளாசகக்காட்டி விசாரணை செய்‌ 
யப்படுகின்‌ றன. வாக்கியங்களின்‌ அர்த்த விசா ரணையினால்‌ 
ஏற்படும்‌ 'நிச்சயத்திலிருந்து அல்லவா பிரஹ்ம சாக்ஷாத்காரம்‌ 
ஏற்படுகின்றது? அனுமானம்‌ முதலிய பிரமாணங்களிலிருந்து 
ஏற்படவில்லை. 


ஜகத்தினுடைய பிறப்பு முதலியவற்றிற்கு உள்ள கார 
ணத்தைச்‌ சொல்லும்‌ வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ பிரமாணங்‌ 
களாக இருக்கும்‌ பொழுது “பிரஹ்மம்‌ ஸர்வக்ஞான்‌” என்ற 
இது .மூதலிய வேதாந்த அர்த்தத்தை ஏற்றுக்கொள்ளுவதில்‌ 
“நிச்சயம்‌ ஏற்படுவதற்காக பிரமாணங்களாகின்‌ » 


x 


வேதாந்த வாக்கியங்களை அனுசரித்தும்‌ உபஜீவித்தும்‌ 
பிரமாணமாக இருக்கின்ற அனுமானம்‌ சப்தத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அன்னியமான பிரமாணமாக இருந்தாலும்‌ தடை 
செய்யப்படவில்லை. அனுமானம்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களுக்கு 
உதவியாக இருக்கிறது என்று சுருதியினாலேயே ஒப்புக்கொள் 
ளப்பட்டிருப்பதால்‌. அவ்வாறேதான்‌. சிரவணம்‌ செய்யவேண்‌ 
டும்‌ தர்க்க அனுசந்தானம்‌ :செய்யவேண்டும்‌' என்ற சுருதியும்‌. 
**பண்டிதனான மேதாவி எப்‌. படித்‌ தன்னுடைய தேசமர்ன காந்‌ 
தாரத்தை அடைகின்றானோ அதுபோல இங்கு ஆசாரியரை 
யுடைய புருஷன்‌ ஞானத்தை அடைகின்னான : (திருடர்களாலே 
காட்டில்‌ விடப்பட்ட மேதாவியான ஒருவன்‌ தன்னுடைய தேச 
மான கர்ந்தாரத்தை அடைய முடியாமலிருந்தான்‌. ஆப்தன்‌ 
ஒருவன்‌ காந்தார தேசத்திற்கு மார்க்கத்தைச்‌ சொல்லு 
கின்றான்‌. அந்த மேதாவி ஆப்தனுடைய ஊகத்தையும்‌ உதவி 
யாகக்‌ கொண்டுத்‌ தன்னுடைய தேசத்தை அடைகின்றான்‌. 
அதேபோல அஆசாரியரிடமிருந்து :நீ பிரஹ்மமர்க இருக்‌ 
கிறாய்‌” என்ற உபதேசத்தைப்‌ பெற்று தர்க்க குசலனாகவும்‌ 
இருந்து பிரஹ்ம சர்க்ஷாத்காரத்தை -அடைகின்றாண்‌ ) என்ற 
அர்த்தத்திலுள்ள சுருதியும்‌, தனக்கு அனுமானத்தை (புருஷ 
னுடைய புத்தி சர்மர்த்தியத்தினால்‌ செய்யப்படும்‌ ஊகத்தை) 
உதவியர்கத்‌ தெரிவிக்கின்‌ றன. 


[ஊகமாகின்ற விசாரணை, பிரஹ்ம சர்க்ஷாத்கரீரத்தைப்‌ 
பெறுவதற்கு அபேக்ஷிக்கப்படுகின்றது என்று கூறப்படு 
கின்றது. பிரஹ்மத்தைக்‌ கிரகிக்கின்ற மனோவிர்த்தி (அறிவு) 
பிரஹ்மத்தை சாக்ஷாத்தரகக்‌ கிரகிக்கக்கூடிய அனுப்வரூபம்‌ 
என்று கூறப்பட்ட்து பிரஹ்ம அனுபவத்தைப்‌ பெறுவதற்கு 
விசர்ரணை எதற்கு என்றால்‌.- பிரஹ்மத்தை கிரகிக்கக்‌ கூடிய 
மனோவிர்த்தி சம்சயமற்ற அனுபவரூபமாகஆவதற்குவிசாரணை 


- வேண்டும்‌ ' என்று கூறப்படுகிறைது. 


பிரஹ்மம்‌ மற்றவைகளை அறிவிக்கக்கூடியது. அது 
மற்ற எந்தப்‌ பெரருளாலும்‌ அறியத்தகுந்தது இல்லை அப்படி 
யிருக்கும்பெர்ழுது மனோவிர்த்தியினால்‌ பிரஹ்மம்‌ அறியப்படு 
கின்றது என்று எப்படி கூறப்படுகின்‌ றது என்றால்‌:- வெறும்‌ 
பிரஹ்மம்‌ அறியப்படக்கூடியது இல்லை தான்‌. மனோவிர்த்தி 
யினால்‌ ஏற்படுகின்ற யாதொரு சம்சார நிவிர்த்தி உண்டே 
“அந்த சம்சார நிவிர்த்தியோடு கூடிய பிரஹ்மமே அந்த மனோ 
கீரித்தியால்‌ அறியப்படுகின்‌ றது என்று கல்பித்துக்‌ சொல்லப்‌ 
படுகின்றது சம்சாரதிவிர்த்தி பிரம்மத்தைக்கர்ட்டிலும்‌ வேறா 
னதா அல்லது பிரம்மமேதானா? வேறு என்றால்‌ பிரம்மத்தைக்‌ 


wv 


கர்ட்டிலும்‌ வேறான ஒன்று இருக்கிறது என்று ஆகுமானதால்‌ 
அத்வைத ஹா தி சம்பவிக்கும்‌. பிரம்மமேதான்‌ என்றால்‌ சம்சார 
திவிர்த்தியும்‌ அனாதி சித்தமான வ்ஸ்து என்றாகுமானதால்‌ 
அது ஞானத்தினால்‌ சாதிக்கத்‌ தகுந்தது இல்லை என்றாகும்‌ 
என்றால்‌ அதற்குச்‌ சமாதானம்‌ இதுவாம்‌: அனாதி சித்தமாக 
இருக்கின்‌ றதா கவே சம்சார நிவிர்த்தி இருக்கட்டும்‌ . அதனால்‌ 
அது ஞானத்தினால்‌ சாதிக்கத்‌ தகுந்தது இல்லை என்றாகி 
வீடாது. பிராயச்சித்தம்‌ இருந்தால்‌ துக்கபிராகபாவம்‌ (துக்கம்‌ 
ஏற்படுவதற்கு முன்பு அனாதியாக இருந்து கொண்டிருக்கும்‌ 
துக்கத்தின்‌ இன்மை) இருக்கும்‌. பிராயச்சித்தம்‌ இல்லை என்றால்‌ 
துக்க பிராகபாவம்‌ இருக்கா து.. எனவே பிராயச்சித்தம்‌ அனாதி 
யாக இருக்கும்‌ துக்க பிராகபாவத்திற்கு சாதனம்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்‌ றது . அதேபோல்‌ ஞானம்‌ இருந்தால்‌ 
சம்சார நிவிர்த்தி இருக்கிறது. ஞானம்‌ இல்லாவிடில்‌ சம்சார 
நிவிர்த்தி இல்லை என்பதால்‌ சபசார திவிர்த்தி ஞானத்தினால்‌ 
சா திக்கப்படுகின்றது என்றும்‌ இருக்கலாம்‌ அனாதியாகவும்‌ 
இருக்கலாமே _ ஆக அக்ஞானிக்கு ஆத்மா, சம்சார நிவிர்த்தி 
யோடு கூடிய ஆத்மாவாக இருக்காது, ஞானிக்கு ஆத்மா 
வானது சம்சார நிவிர்த்தியோடு கூடிய ஆத்மாவாக இருக்‌ 
கிறது என்று தெரிந்து கெகள்ள வேண்டும்‌. 


விரும்பப்படுகின்ற யாகம்‌ முதலிய கர்மாவில்‌ சுருதி 
ஸ்மிருதி புராணம்‌ முதலிய வாக்கியங்கள்‌ மட்டிலும்‌ தான்‌ . 
பிரமாணங்களாக ஆக முடியும்‌ : பிரத்யக்ஷம்‌ , முதலியன 
பிரமாணங்களர்க ஆக முடியாது . விரும்பப்படக்கூடிய 
பிரஹ்ம, சாக்ஷாத்காரத்திலோ வென்றால்‌ சுருதி ஸ்மிருதி 
முதலியதுடன்‌ பிரத்யக்ஷ£மோ அனுமானமோ, எப்படி சம்பவிக்‌ 
கிறதோ அப்படி, பிரமாணமாக ஆகின்றது; பிரஹ்ம சாக்ஷாத்‌ 
காரம்‌ ஏற்படுவதற்கு முன்பு (அதாவது பிரஹ்மத்தை அறிய 
வேண்டும்‌ என்ற இச்சை ஏற்படுகின்‌ ற காலத்திலேயே) பிரஹ்‌ 
மம்‌ இருக்கிறதால்‌ பிரஹ்மத்தைக்‌ கிரகிக்கும்‌ தன்மை மனோ 
விர்த்திக்கு அப்பொ ழுது சம்பவிக்குமா தலாலும்‌, பிரஹ்ம 
சாக்ஷாத்காரத்திற்குக்‌ காரணமாக மனோவிர்த்தி பிரஹ்ம 
சாக்ஷாத்காரத்தில்‌ தன்னுடைய முடிவைப்‌ பெறுகின்‌ றதாலும்‌- 


னிமேல்‌ கான்‌ உண்டாக வேண்டியவைகளான யாகம்‌ 
ணை... வ யாகம்‌. முதலியவைகளைக்‌ கிரகிக்க 
கூடிய பிரத்யக்ஷம முதலியவற்றின்‌ அபேகைை இருக்க. 
முடியாததால்‌ அவைகளைக்‌ குறித்து சுருதி முதலிய வாக்கியங்‌ 
களுக்குத்தான்‌ பிரமாணமாக இருச்கும்‌ தன்மை சம்பவிக்கும்‌; 
யாகம்‌ முதலான கர்மாவிற்கு இச்சைக்குப்பிறகே புருஷ்‌ 
' பிரயத்தினத்தினால்‌ பிறப்பு ஏற்படுவதால்‌ [யாகத்தில்‌ இச்சை 


ட 


இருக்கின்ற காலத்தில்‌ யாகமே சித்திக்கவில்லை. இருக்கிற 
வஸ்துவைப்பிரத்யக்ஷம்‌ கிரஹிக்கும்‌ இல்லாத வஸ்துவைப்‌ 


பிரத்யக்ஷம்‌ எப்படிக்கிரஹிக்கும்‌? பிரஹ்மமோவென்றால்‌ சித்த. 


வஸ்து எனவே பிரஹ்ம சாக்ஷாத்காரத்தை இச்சிக்கிற காலத்‌ 


திலேயே அது இருக்கின்‌ றது “அதனால்‌ அதை பிரத்யக்ஷமாகக்‌: 


கிரகிக்க முடியும்‌. எனவேதான்‌, சித்தவஸ்துவில்‌- பிரத்யக்ஷம்‌- 
முதலியன சம்பவிக்கும்‌ என்றும்‌, அசித்த ஸ்வரூபமான யாகம்‌. 


முதலிய காரியங்களில்‌. பிரத்யக்ஷம்‌ முதலியன . சம்பவிக்காது , 


என்றும்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ ] | 


புருஷனுடைய இச்சைக்கு அதீனமான பிரயத்தனத்தினால்‌ 
தான்‌ யாகம்‌ முதலிய கர்மாக்களுக்குப்‌ பிறப்பு என்பதை கீழ்க்‌. 
கண்டய்பிரகாரம்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகின்றார்‌: - 


லோக சம்பந்தமான கர்மாவேோ வேத சம்பந்தமான 
கர்மாவோ புருஷனால்‌ செய்யவோ ,செய்யாமலிருக்கவோவேறு 
விதமாகச்‌ செய்யவோ முடியும்‌ “குதிரையில்‌ ஏறிப்போகிறான்‌'” 


“கால்களால்‌ செல்லுகிறான்‌” அல்லது 'வேறுவிதமாகச்‌ செல்லு : 


கிறான்‌” இதேபோல வேதத்திலும்‌ “அதிராத்திரத்தில்‌ 16 வது 
கிரகத்தைக்‌ (பாத்திரத்தை) கிரகிக்கிறான்‌” என்றும்‌ £16 வது 
கிரகத்தைக்‌ கிரகிக்கவிலை' என்றும்‌ 'சூரியோதயத்திற்குப்‌ 
பிறகு ஹோமம்‌ செய்கின்றான்‌ “சூரியோதயத்திற்கு முன்பு. 
ஹோமம்‌ செய்கின்றான்‌” என்றும்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது. ஒரு. 
கர்மாவை “செய்‌” என்று விதி வாக்கியமும்‌ *செய்யாதே' என்று 
திவிர்த்திக்கச்‌ செய்யும்‌ பிரதிஷேத வாக்கியமும்‌ துல்லிய 
பலமுள்ளதாக இருப்பதால்‌ அவை அர்த்தமுள்ளவைதான்‌ 
என்று ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்றது. அதே போல இப்படிச்‌ 
செய்யலாம்‌” 'வேறுவிதமாகவும்‌ செய்யலரீம்‌” என்று வெவ்‌ 
வேறு விதமாகச்‌ சொல்லும்‌ விகல்ப வாக்கியங்களும்‌ அர்த்த 
முள்ளவைதான்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளப்படுகின்‌ றது. ' ஹிம்சை 
செய்யாதே” என்று பொதுப்படையாகச்‌ சொல்லும்‌ வாக்கிய 
மும்‌ 'அக்னீஷோ மீயமான பசுவை ஹிம்சை செய்ய வேண்டும்‌? 
என்ற குறிப்பிட்ட ஒரு விசேஷ வாக்கியத்தில்‌ ஹிம்சையை 
விதிக்கும்‌ வாக்கியமும்‌ பரஸ்பரம்‌ விருத்தமாக இருந்தாலும்‌ 
அர்த்தமுள்ளவைதான்‌, 


பிரயத்தனத்தினால்‌ ஏற்படக்கூடிய கர்மாக்களில்‌ தான்‌ 
இந்தப்பிரகாரமாகவோ அல்லது வேறு பிரகாரமாகவோ. 
என்று இப்படி விகல்பங்கள்‌ (விவிதமான பிரகாரங்கள்‌) சம்ப 
ளிக்கும்‌. ஏற்கனவே சித்தமான வஸ்துவிலோ என்றால்‌ இவ்‌ 
விதமாக' “இவ்விதமில்லாததாக' இருக்கிறது” ' இல்லை” என்று 
விகல்பங்கள்‌ சம்பிவிக்காது. . 


புருஷப்பிரயத்தனத்தினாலேற்படக்‌ கூடிய கர்மாக்களில்‌ 
தான்‌ விகல்பங்கள்‌ சம்பவிக்கும்‌ என்று கூறுவது சரியில்லை; 
“ஏனென்றால்‌ ஏற்கன்வே சித்தமாக இருக்கும்‌ தூணிலும்‌ கூட 


“இது தூணா” 'தூண்‌ இல்லையா” “புருஷனா” “அல்லது வேறு : 


ஏதேனுமா” என்று விகல்பங்கள்‌ ஏற்படுகின்றனவே என்றால்‌ 
*தூணா” புருஷணா ' என்று ஏற்படும்‌ விகல்பங்கள்‌ எல்லாம்‌ புருஷ 
னுடைய: புத்தியை . அபேக்ஷித்து எற்படும்‌ சம்சயம்‌. விபரீத 
"அறிவு முதலிய விகல்பனைகளே. அவை புத்தியை அபேக்ஷித்து 
ஏற்படுவதால்‌ அந்த விகல்பவ்கள்‌ பொய்யானதுகள்‌ அவை 
உண்மையாக விகல்பங்களில்லை- *தூணா” *புருஷனா' என்று 
ஏற்படும்‌ விகல்பங்கள்‌ புருஷனுடைய புத்தியை அபேக்ஷித்து 
ஏற்படுகின்‌ றன என்றே இருக்கட்டும்‌. விகல்பங்கள்‌ ஏற்பட 
வில்லையென்று ஆகாதே... ஏற்படும்‌ விகல்பங்கள்‌ புருஷபுத்தியை 
அபேக்ஷித்து உள்ளவைகளாக இருப்பதால்‌ பொய்யானவைகள்‌ 
என்று ஒப்புக்கொள்ள வேண்டாமே என்று வாதம்‌ செய்வது 
சரியில்லை; ஏனென்றால்‌ உண்மையான அறிவு புருஷனுடைய 
புத்தியை அபேக்ஷித்து ஏற்படாது. 


- ... அப்படியானால்‌ உண்மையான அறிவு எதை அதீனமாக 
கொண்டு ஏற்படுகின்றது . என்றால்‌ அது வஸ்துவை 
அதீனமாகக்‌ கொண்டேதான்‌ ஏற்படுகின்றது. (அதாவது 
யதா ஈ எப்படி, அர்த்த: வஸ்து, இருக்கிறதோ அப்படியே 
கிரகிக்கின்ற அறிவுதான்‌ யதார்த்த ஞானம்‌ அல்லது 
மெய்யான அறிவு) ஏற்கனவே சித்தமாக இருக்கிற ஒரே 
தூணில்‌ ஏற்படும்‌ யதார்த்த ஞானம்‌, இது தூணா' இது 
புருஷனா” அல்லது “வேறு ஏதேனுமா ' என்று இப்படி உண்டர 
கின்‌ றதில்லையல்லவா? அங்கு (தூணில்‌) “புருஷனா” “வேறு 
ஏதேனுமா” என்று ஏற்படும்‌: விகல்பம்‌ பொய்யான அறிவு 
சித்தமாக இருக்கிற தூணில்‌ இது தூண்‌” என்று வரும்‌ 
நிச்சயம்தான்‌ உண்மையான அறிவு; வஸ்துவை அதீனமாகக்‌ 
கொண்டிருப்பதால்‌ ஆகவே ஏற்கனவே சித்தமான 
வஸ்துக்களைக்‌ கிரகிக்கின்ற அறிவுகளுக்குப்‌ பிரமாண 
மாக இருக்கும்‌ தன்மை (மெய்யான அறிவுகளாக இருக்கும்‌ 
தன்மை) வஸ்துவை அதீனமாக உள்ளது என்று ஆகின்றது. 
சித்தமான வஸ்துவைக்‌ கிரகிக்கும்‌ அறிவுக்குப்‌ பிரமாணமாக 
இருக்கும்‌ தன்மை வஸ்து அதீனம்‌ என்‌ றிருப்பதால்‌ பிரஹ்ம 
அறிவும்‌ சித்தமான பிரஹ்மத்தையே கிரஹிப்பதால்‌ அதற்குப்‌ 


பிரமாணமாக இருக்கும்‌ தன்மை வஸ்து அதீனம்‌ தான்‌, 


சித்தமான வஸ்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான 


பிரமாணங்களால்‌ அறிவிக்கப்படக்‌ கூடியவைதான்‌ என்பதால்‌. 


பிரஹ்மமும்‌ "பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான பிரமாணங்களால்‌ அறியப்‌ 


படக்கூடியதாக ஆகின்றது. எனவே பிரஹ்மத்தின்‌ சாக்ஷாத்‌ 
காரத்திற்கசக வேதாந்த வாக்கியங்களின விசாரணைப்‌ 
பிரயோஜனமற்றது எனவே *ஜன்மாதி அஸ்ய யத:” என்ற 
சூத்திரம்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களை எடுத்து விசாரணை செய்‌ 
வதற்காக இல்லை அனுமானத்தினால்‌ ஜகத்திற்குப்‌ பிறப்பு 
முதலியவற்றை எடுத்துச்‌ செரல்லுவதற்குத்தான்‌ அந்த 
சூத்திரம்‌ என்று வாதம்‌ செய்வது சரியில்லை. க்க. 


இந்திரியத்திற்கு பிரஹ்மத்துடன்‌ சம்பந்தம்‌ சம்பவிக்‌ 
காததால்‌ பிரத்யக்ஷப்பிரமாணத்தினால்‌ பிரஹ்மம்‌ அறியப்பட 
மசட்டாது. இயற்கையாகவே பிரபஞ்சத்திலுள்ள விஷயங்களை 
இந்திரியங்கள்‌ கிரகிக்கின்றன. பிரஹ்மத்தை அவைகள்‌ 
கிரஹிப்பதில்லை. பிரஹ்ம பிரத்யக்ஷத்தினால்‌ அறியப்படு 
கின்றது என்று இருந்தாலல்லவா இப்பிரபஞ்சம்‌ பிரஹ்மத்‌ 
துடன்‌ சம்பந்தப்படுகிறதாய்க்‌ கொண்டு பிரஹ்மத்தின்‌ காரிய 
மாக இருக்கிறது என்ற அனுமானமே சித்திக்கும்‌? எனவே 
“ஜன்மாதி அஸ்ய யத:'” என்ற சூத்திர்ம்‌ அனுமானாத்தினால்‌ 
ஜகத்திற்கும்‌ பிறப்பு முதலியவற்றைச்‌ சொல்லுவதற்குத்தான்‌ 
என்று கூறுவது சரியர்காது. -- அதனால்‌ ' அந்த சூத்திரம்‌ 
வேதாந்த வாக்கியங்களை எடுத்து விசாரணை செய்வதற்குத்‌ 
தான்‌ என்று கொள்ள வேண்டும்‌, 


_இந்திரியத்திற்கு பிரஹ்மத்துடன்‌ சம்பந்தம்‌ வேண்டாம்‌. 
காரியமாகயிருக்கின்ற பிரபஞ்சத்துடன்‌ தான்‌ இந்திரியத்‌ 
திற்குச்‌ சம்பந்தம்‌ உண்டு என்றே ஒப்புக்கொள்ளுவோம்‌. 
அப்படி ஒப்புக்கொண்டு அனுமானப்பிரமாணத்தினால்‌ பிரஹ்மம்‌ 
பிர பஞ்சத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்று சொல்ல முடியலாமல்லவா? 
அதனால்‌ * ஜன்மாதி அஸ்ய யத: என்ற சூத்திரம்‌ பிரஹ்மம்‌ 
ஜகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்று அனுமானத்தினால்‌ கிடைக்கிறது 
என்பதைக்‌ காட்டுவதற்காகவே -- என்று சொல்லுவோமே 
என்றால்‌;- 


பிரபஞ்சமான காரியம்‌ பிரஹ்மத்துடன்‌ சம்பந்தப்படு - 
கின்றதா அல்லது வேறு ஒன்றுடன்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கின்றதா 
என்ற நிச்சயம்‌ இல்லை அதாவது காரியமான பிரபஞ்சத்திற்கு 
பிரஹ்மம்‌ தான்‌ காரணமா அல்லது அதைக்காட்டிலும்‌ 
வேருனதா என்று எப்படி நிச்சயம்‌ ஏற்படும்‌, ஆகையால்‌ 
*ஜன்மாதி அஸ்ய யத:” என்ற சூத்திரம்‌ பிரஹ்மம்‌ ஜகத்திற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்று அனுமானத்தினால்‌ கிடைக்கும்‌ என்று காட்டு 
வதற்காக இல்லை பிரஹ்மம்‌ ஜகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்பதற்கு 
வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ தான்‌ பிரமாணம்‌. வேதாந்த வாக்கி 
யங்களைக்‌ கொண்டு தான்‌ ஜகத்திற்கு பிரஹ்மம்‌ காரணமாக 
அறியப்படுகின்றது என்று காட்டுவதற்கு இந்த சூத்திரம்‌. 
பிரஹ்மம்‌ ஜகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்று கூறும்‌ வேதாந்த வாக்‌ 


கியங்கள்‌ எவை என்றால்‌:- வருணனுடைய புத்திரன்‌ பிருகு 
தன்னுடைய தகப்பனாரான வருணனை அணுகி பூஜிக்கத்தகுந் 
தவர்களே, பிரஹ்மத்தை எனக்கு உபதேசியுங்கள்‌ என்று 
அவ்வாறு ஆரம்பித்து * “எதிலிருந்து இந்த பூதங்கள்‌ உண்டா 


கின்றனவோ உண்டான இவை எதை ஆசிரயித்து இருக்கின்‌ ' 


ற௮னவோ எதில்‌ லயத்தை அடைகின்றனவோ அதை அறிய 
விரும்பு, அது பிரஹ்மம்‌”' என்று வருணபகவானால்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட வாக்கியம்‌ சொல்லுகின்றது. இக்கருத்தை நிர்ணயித்துச்‌ 
சொல்லும்‌ வாக்கியமாவது- ₹*ஆனந்தத்திலிருந்தேயல்லவா 
இத்த பூதங்கள்‌ உண்டாகின்றன. உண்டான அனந்தத்தினால்‌ 
ஜீவிக்கின்றன. ஆனந்தத்தையே அடைகின்றன”? என்பது, 
நித்யம்‌ சுத்தம்‌ விழிப்பு உள்ளது. விடுதலையென்ற சுவபாவத்‌ 
துடன்‌ ஸர்வக்ஞமாயுள்ள இந்த சேதனனையே காரணமாகச்‌ 
சொல்லும்‌ வேறு வாக்கியங்களும்‌ எடுத்துச்‌ சொல்லப்பட 
வேண்டியவைகளாக இருக்கின்‌ றன- 


சாஸ்திரயோனித்வாத்‌ [3வது சூத்திரம்‌] 


எல்லாவற்றிற்கும்‌ பிரஹ்மம்‌ காரணம்‌ என்று எடுத்துக்‌ 
காட்டினதினால்‌..எல்லாவற்றையும்‌ பிரம்மம்‌ அறியக்கூடியது 
என்று சொன்னதாகக்‌ கிடைக்கிறது பிரம்மத்திற்கு எல்லா 
வற்றையும்‌ அறியும்‌ தன்மை உண்டு என்பதை உறுதி செய்‌ 
கின்‌ றவராகக்‌ கூறுகின்‌ றார்‌ - “'சாஸ்திரயோனித்வாத்‌?' என்று. 
(சாஸ்திரத்தைக்‌ குறித்துக்‌ காரணமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
இருப்பதால்‌) 


அநேக வித்யைகளின்‌ பிரகரணங்களால்‌ குவிதலை 
அடைத்ததாயும்‌ தீபத்தைப்‌ போல எல்லா விஷயங்களையும்‌ 
பிரகாசிக்கும்படி செய்கின்‌ றதாயும்‌ சர்வக்ஞனுக்குச்‌ சமான 
மாயும்‌ மிகப்‌ பெரியதாயுமுள்ள ரிக்‌ வேதம்‌ முதலான சாஸ்திரத்‌ 
திற்குக்காரணமாக பிரம்மம்‌ இருக்கிறது சர்வக்ஞனக்கு உள்ள 
குணத்தோடு கூடியதாயும்‌ ரிக்‌ வேதம்‌ முதலானவைகளைச்‌ 


- சுவரூபமாகயுடையதாயும்‌ உள்ள இப்பேர்பட்ட சாஸ்திரத்‌ 


திற்கு ஸர்வக்ஞனைத்தவிர அன்னியத்திலிருந்து பிறப்பு ஏற்பட 
முடியாதல்லவா? 


விஸ்தாரமான அர்த்தத்தையுடைய எந்த எந்த 


சாஸ்திரம்‌ எந்த ஒரு புருஷனிடமிருந்து உண்டாகின்‌ றதோ 


அந்த புருஷன்‌ அந்த சாஸ்திரத்தில்‌ கூறப்பட்ட அர்த்தங்‌ 


கனக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக அர்த்தங்களை -அறிந்தவனாக இருப்‌ 


பான்‌. அறியப்படவேண்டிய எத்தனையோ விஷயங்களில்‌ 
ஏகதேசமான அர்த்தத்தையுடையதாக எந்த பர்ணினி முதலிய 
வர்களுடைய வியர்கரணம்‌ முத்லிய சாஸ்‌ திரம்‌ இருக்கிறதோ 


ஆஃ 


அந்த பாணினி முதலியவர்‌ அந்த சாஸ்திரத்திலுள்ள விஷயங்‌ 
களைக்‌ கரீட்டிலும்‌ அதிகஞானம்‌ உள்ளவராக இருப்பார்‌ 
என்பது லோகத்தில்‌ பிரசித்தமானது. 

. அநேக சாகாவிசேஷங்களால்‌ வெவ்வேறு விதமாக 
யிருப்பதாயும்‌; தேவர்‌, மனுஷ்யர்‌, மிருகம்‌, வர்ணம்‌, ஆசிரமம்‌ 
முதலான பாகுபாட்டிற்கு காரணமாயும்‌ எல்லாவிதமான 
ஞானங்களுக்கு சுரங்க ஸ்தானமாயும்‌ உள்ள ரிக்‌ வேதம்‌ 


முதலிய பெயருடைய சாஸ்திரத்திற்கு “இந்த மஹத்தான 


பூதத்தினுடைய மூச்சுத்தான்‌ இந்த யாதொரு ரிக்‌ வேதமோ”? 
என்ற சுருதிப்‌ பிரமாணத்திலிருந்து மனிதனுக்கு மூச்சுவிடு 
வதற்கு எவ்வளவு அல்பபிரயத்தனமே தேவையோ அவ்வளவு 
அல்பபிரயத்தனத்தினால்‌ எந்த மஹத்தான  பூதத்திலிருந்து 
பிறப்போ அந்த மகத்தான பூதத்திற்கு (பிரம்மத்திற்கு) மகத்‌ 
தான நிரதிசயமான அறியும்‌ தன்மையும்‌ சக்தியும்‌ உண்டு 
என்று கேட்கவும்‌ வேண்டுமா? ஆக ' 'சாஸ்திரயோனித்வசத்‌”' 
என்ற சூத்திரமானது பிரஹ்மம்‌ சாஸ்திரத்திற்கு காரணமென்‌ 
பதால்‌ பிரஹ்மம்‌ ஸர்வகளூன்‌ என்று உறு 
என்று இதுவரை கர்ட்டப்பட்டது 

வேறுவிதமாகவும்‌ “சாஸ்திரயோனித்வாத்‌'' என்பதற்கு. 
பொருள்‌ கூறலாம்‌. அதாவது பிரம்மம்‌ சாஸ்திரதிற்கு காரணம்‌ 
என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. அல்லது முன்‌ கூறப்பட்டபடி ரிக்‌ வேதம்‌ 
முதலிய சாஸ்திரம்‌ பிரம்மத்தினுடைய யதார்த்த ஸ்வ 
ரூபத்தைத்‌ தெரிவிப்பதில்‌ பிரமாணமர்க இருக்கின்றது என்று 
இப்படியும்‌ சொல்லலாம்‌ - சாஸ்திரப்‌ பிரமாணத்தினால்‌ தான்‌ 
ஜகத்தின்‌ தர்மங்களான பிறப்பு முதலியவற்றிற்குக்‌ காரண 
மாகப்‌ பிரம்மம்‌ அறிவிக்கப்படுகின்‌ றது என்று அபிப்பிராயம்‌. 
“எதிலிருந்து தான்‌ இந்த பூதங்கள்‌ உண்டர்கின்‌ றனவேசு” * 
என்‌ ற இது முதலிய சாஸ்திரம்‌ முந்திய சூத்திரத்தில்‌ எடுத்துச்‌ 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 

அப்படியானால்‌ “சாஸ்திரயோனித்வர்த்‌''. என்ற 
சூத்திரம்‌ எதற்காக? முந்திய சூத்திரத்திலேயே இதே 
டோலுள்ள சர்ஸ்திரத்தை மேற்கோளாகக்‌ காட்டி பிரம்மத்தைக்‌ 
குறித்து சாஸ்திரத்திற்குப்‌ பிரமாணமாகயிருக்கும்‌ தன்மை 
காட்டியிருப்பதால்‌ - என்றால்‌ சமதரனம்‌ கூறப்படுகின்‌ றது, 
அங்கு முத்தின சூத்திரத்தில்‌ அக்ஷரத்தினால்‌ சர்க்ஷாத்தாக 
ஸ்பஷ்டமாக உபயோகப்படுத்திச்‌ சொல்லவில்லையென்பதால்‌ 
்‌ வெறும்‌ ''ஜன்மாதி அஸ்ய யத: '” என்பது அனுமானத்தைப்‌ 
பிரமாணமாகக்‌ கொண்டு சூத்திரக்காரரால்‌ செசல்லப்பட்ட 
சூத்திரம்‌ என்ற சந்தேகம்‌ ஏற்படலாம்‌. அப்படிச்‌ சந்தேகம்‌ 
ஏற்படக்கூடாது என்பதற்காக :*சாஸ்திரயோனித்வாத்‌' * 
(சாஸ்திரம்‌ பிரமர்ணமாக இருப்பதால்‌) என்று ஸ்பஷ்டமாக 
சூத்திரம்‌ செய்யப்பட்டிருக்கின்‌ றது, 


தி செய்கின்றது: 


ர்‌ 


ட 
| 
| 


ர்‌ 


ஸமன்வயாதிகரணம்‌ 


**கரீமசக்களைத்‌ தெரிவிப்பதில்‌ தாத்பரியமுள்ள வேதயி 
கள்‌ தான்‌ உபயோகமுள்ளவை. கர்மாக்களை அறிவிப்பதில்‌ 
தாத்பரியமில்லாத வேதங்கள்‌ உபயோகமற்றவை”' என்று 
ஜைமினி சூத்திரத்தில்‌ அறிவுறுத்தப்படுகின்‌ றது 


ஆகவே வேதாந்த சாஸ்திரங்களுக்குக்‌ கிரியையை 
(கர்மாக்களை) அறிவிப்பதில்‌ தாத்பரியமில்லாததால்‌ அவைகள்‌ 
உபயோகமற்றவைகளாக ஆகின்றன அப்படியிருக்கும்‌ 
பொழுது கர்மாக்களை அறிவிப்பதில்‌ தாத்பரியத்தைக்‌ 
கொள்ளாத்‌, பயனற்ற ரிக்வேதம்‌ முதலிய வேதாந்த சாஸ்திரங்‌ 
களுக்கு பிரஹ்மத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பிரமாணமாக இருக்கும்‌ 
தன்மை எப்படிச்‌ சொல்லப்படுகின்றது? கிரியையை அறிவிப்‌ 
பதில்‌ தாத்பரியமில்லாவிட்டாலும்‌ ஒரு கிரியைக்கு இன்னாசி 
கர்த்தா, இன்னது தேவதை இது பலன்‌ (பிரயோஜனம்‌) என்று 
இவைகளைப்‌ பிரகாசப்படுத்துவதன்‌ மூலமாவது வேதாந்தவரக்‌ 
கியங்கள்‌ கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்திற்குப்‌ பிரயேோஜன 
முள்ளவைகளாக இருக்க வேண்டும்‌ 


அல்லது இது ஞான காண்டமல்லவா? 
ஞானகாண்டத்தில்‌ படிக்கப்பட்ட வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ 
எப்படி கர்மகாண்டத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட கிரியையை 
விதிக்கும்‌ வாக்கியத்திற்குப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்க முடியும்‌ 
என்று இப்படிஆக்ஷேபம்‌ இருக்குமேயானால்‌ ஞானகாண்டத்‌ 
திலேயே காண்கின்ற : நான்‌ பிரஹ்மமாக இருக்கிறன்‌” 
என்று உயாசனையர்கின்ற கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்‌ 
திற்கு வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌, கர்த்தா, தேவதை, 
பலன்‌ இவைகளை பிரகாசிக்கச்‌ செய்வதன்‌ மூலம்‌ பிரயோஜன 
மாக இருக்க முடியும்‌. மேலும்‌ ஏற்கனவே சித்தமாக இருக்கும்‌ 
(இருக்குகையைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌) வஸ்துவில்‌ வேதாந்த வாக்‌ 
கியங்களினால்‌ பிரதிபாதனம்‌ (விளக்கம்‌) சம்பவியாது. ஏன்‌ 
என்றால்‌ பிரத்யக்ஷம்‌ முதலியவற்றாலேயே அறியப்படும்‌ தன்மை 
சித்த வஸ்துவிற்கு இருக்கிறது. பிரத்யக்ஷத்தினாலே அறியப்‌ 
பட்டதையேதான்‌ வாக்கியம்‌ அறிவிக்கின்றது என்பதால்‌ 


வாக்கியத்தி 


சித்தவஸ்து 
வஸ்துவை) 


ற்கு பிரயோஜனமின்மை ஏற்படுகின்றது தவிர 
வை (ஏற்கனவே ஸ்திதியைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ 
வசக்கியம்‌ அறிவிக்கின்றது என்றே இருக்கட்டும்‌, 
அப்படியிருந்தாலும்‌ வேணும்‌ என்று கொள்ளவேர்‌ வேண்டாம்‌ 
என்று தள்ளவோ முடியாத வஸ்துவான பிரஹ்மத்தை 
அ.நிவிப்பதால்‌ புருஷனுக்குப்‌ பிரயோஜனம்‌ எதுவும்‌ இல்லையே - 


“ஸேர்‌ ரோதீத்‌'” (அந்த அக்னி அழுதார்‌) என்ற இது 
முதலான *வாக்கியங்களுக்குப்‌ பிரயோஜனமின்மை இருக்கக்‌ 
கூடாது என்பதற்காக அந்த '*அர்த்தவாத வாக்கியங்களுக்கு 
ஸ்துதி செய்தல்‌ என்ற அர்த்தம்‌ கொள்ளுவதன்‌ மூலம்‌ 
விதிவாக்கியத்துடன்‌ இணைப்பு ஏற்படுவதால்‌ அவைகள்‌ 
பிரயோஜனமுள்ளவைகளாக ஆகின்றன”” என்ற அர்த்தத்தில்‌ 
உள்ள ஜைமினி சூத்திரப்படி அர்த்தவர்த வாக்கியங்களுக்கு? 
விதிக்கப்பட்டதை ஸ்தேர்த்திரம்‌ (அல்லது நிந்தை) செய்வதில்‌ 
அர்த்‌ ம்‌ . கொள்வதன்‌ மூலம்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ 
தன்மை கூறப்படுகின்றது. ' 


'[அதர்வது, '*அக்னி அழுதார்‌. அவர்‌ கண்ணீரிலிருந்து 
வெள்ளி உண்டாயிற்று” என்ற வாக்கியம்‌ கிரியையை விதிக்க 
வில்லை. அதனால்‌ அது பிரயோஜனமற்ற வாக்கியமாக ஆகின்‌ 
மது. அதற்குப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மையைச்‌ 
சம்பாதிக்க வேண்டும்‌. அதற்காக அந்த வரக்கியத்திற்கு 
வெள்ளியைப்பற்றிய நிந்தையைப்‌ போதிக்கும்‌ தன்மையை 
ஒப்புக்கொண்டு அந்த வாக்கியத்தை “பர்ஹிஸ்‌ யாகத்தில்‌ 
வெள்ளி தானம்‌ செய்யத்தகுந்தது இல்லை” என்று வெள்ளி 
தானக்கிரியையை நிஷேதிக்கின்ற (தடை செய்கின்ற) வாக்‌ 

கியத்துடன்‌ இணைத்து அந்த வாக்கியத்திற்கும்‌ (ஸோரோதீத்‌ 
. என்ற வர்க்கியத்திற்கும்‌) பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
சம்பாதிக்கப்படுகின்‌ றது. கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்‌ 
துடன்‌ அது சேர்க்கப்படுவதால்‌ அதுவும்‌ கிரியையை 
விதிக்கும்‌ வாக்கியம்‌ பேர்ல பிரயேர்ஜனமுள்ளதாக 
ஆகின்றது] இப்படி வேதாந்த வாக்கியங்களும்‌ கிரியையை 
வீதிக்கின்ற வாக்கியத்துடஸ்‌ இணைக்கப்பட்டுப்‌ பிரயோஜன 
முள்ளவைகளாக ஆகலாமே - 


மேலும்‌ வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ **இஷேத்வா”' முத 
லிய மந்திரங்களைப்போல்‌ சுவதந்திரமாக உள்ளவை; வேறு 
வாக்கியங்களுடன்‌ இணைக்கப்பட முடியாதவை எனக்கூற 
வந்தால்‌ அதுவும்‌ சரியில்லை. மந்திரங்களுக்கும்‌ கூட கிரியை 
யையும்‌ அதன்‌ சாதனங்களையும்‌ சொல்லும்‌ முறையில்‌-கிரியை 
யுடன்‌ சம்பந்தம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது.  வேதவாக்‌ 
கியங்களுக்கு விதியில்‌ சம்பந்தப்படாமல்‌ பிரயோஜனமாக 
இருக்கும்‌ தன்மை பார்ககப்படவில்லை யுக்திக்குப்‌ பொருத்த 
'மாகவுமில்லை. எனவே ஒன்றோ கிரியையில்‌ அபேக்ஷிக்கப்படு 
கின்ற கர்த்தா தேவதை முதலியவற்றைப்‌ பிரகாசம்‌ செய்வதன்‌ 
மூலம்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களுக்கு விதி வாக்கியத்தைக்‌ 
குறித்துப்பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை ஒப்புக்கொள்ள 
வேண்டும்‌ அல்லது இது ஞான காண்டபிரகரணமல்லவா 
என்‌ ற எண்ணமிருத்தால்‌ ஞான காண்டத்திலேடீய்‌ காண்கின்ற 
நான்‌ பிரஹ்மமாகஇருக்கிறேன்‌”' என்று உபாசனையாகின்ற 
கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்திற்கு, கர்த்தா தேவதை 
பலன்‌ இவைகளை பிரகாசிக்கச்‌ செய்வதன்‌ மூலம்‌ வேதாந்தங்‌ 
களுக்குப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை ஒப்புக்கொள்ள 
வேண்டும்‌ ஏற்கனவே சித்தமாயிருக்கிற பிரஹ்மத்தின்‌ 
அறிவிற்கு வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ பிரமாணம்‌ என்று 
சித்திக்காது மேலே செய்யப்பட்ட ஆக்ஷேபனைக்கு சூத்திரக்‌ 
காரசால்‌ பதில்‌ கூறப்படுகின றது - 


“தத்து ஸமன்வயகத்‌?'--என்று [4வது சூத்திரம்‌] 
(பிரஹ்மம்‌ சாஸ்திரத்தினால்‌ அறியப்படவில்லை என்பது 
இல்லை; பிரஹ்மம்‌ சாஸ்திரத்தினால்‌ தான்‌ அறியப்படுகின்‌ றது। 
அப்படிச்‌ சொல்லுவதில்‌ எல்லா வாக்கியங்களுக்கும்‌ ஒற்றுமை 
இருப்பதால்‌) சூத்திரத்திலுள்ள '*து”* என்பதால்‌ :பிரஹ்மம்‌ 
ஜகத்திற்கு காரணம்‌ என்பதில்‌ சாஸ்திரம்‌ பிரமாணமில்லை” ? 
என்ற வாதம்‌ நிராகரணம்‌ செய்யப்படுகின்‌ றது. 


“தத்‌” என்பது '“பிரஹ்மமானது, ஜகத்தின்‌ பிறப்பு 
இருப்பு நாசம்‌ என ற இவைகளுக்குக்‌ காரணமாகவும்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ பிரகாசிக்கச்‌ செய்கின்‌ றதாயும்‌ எல்லா சக்திகளைப்‌ 
பெற்றிருக்கின்‌ றதாயும்‌ இருக்கிறது'” :என்‌.ற சித்தாந்தியின்‌ 
பிர திக்கினையைத்‌ தெரிவிககும்‌ சொல்‌ ஆகும்‌, 


i செய்யப்பட்ட பிரதிக்னைக்கு ஹேதுவாக (காரணமாக ) 
*ஸமன்‌ வயாத்‌' என்று பிரயோகம்‌ செய்யப்பட்டிருக்கிறது. 


*ஸமன்வயாத்‌” என்பதற்கு! எல்லா வேதங்களும்‌ இதே 
அர்த்தத்தை (அதாவது பிரஹ்மம்‌ ஜகத்திற்குக்‌ காரணம்‌ 
என்ற இது முதலிய அர்தீதத்தை) தாத்பர்யத்தோடு தெரிவிப்‌ 
பதில்‌ ஒற்றுமை இருப்பதால்‌” என்று பொருள்‌- 


அந்த வேதாந்தங்கள்‌ எவை என்று இங்கு சொல்லப்படு 

கின்றது, 

1] இந்த ஜகத்து உண்டாவதற்கு முன்பு ''ஸத்‌'” தானிருந்‌ 
தது'*- 

2]. தனக்குச்‌ சமர்னமாகவேர வேறுபட்டதாகவேர அவய 
முள்ளதரகவோ இல்லாத ஒரே வஸ்துதான்‌ ஜகத்தின்‌ 
சிருஷ்டிக்கு முன்பு இருந்தது. 

9] சிருஷ்டிக்கு முன்பு ஆத்மா ஒன்றுதான்‌ இருந்தது. 

4] அந்த இந்த பிரஹ்மம்‌ தனக்கு முன்போ பின்னாலேயேச 
வஸ்துவை உடையாததாயும்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ கிடையாத 
தாயுமுள்ளது-- 

5] இந்த ஆத்மாவாகின்‌ ற பீரஹ்மம்‌ ஞசனமயம்‌ 

6] “எதிரே இருக்கும்‌ வஸ்து அக்ஞானிக்கு பிரஹ்மத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அன்னியமோ; அது உண்மையில்‌ ஞானிக்கு 
அழிவில்லாத பிரஹ்மம்‌ தானோ?” என்று கூறும்‌ சுருதி 
களும்‌ மற்றும்‌ அநேக சுருதிகளும்‌ இருக்கின்‌ றன. 


இந்த எல்லா சுருதிகளிலுமுள்ள பதங்களுக்கும்‌ பிரஹ்‌ 
மத்தின்‌ சுவரூபத்தைத்‌ தெரிவிப்பதில்தான்‌ தாத்பரியம்‌ என்ற 
நிச்சயம்‌ ஏற்படும்‌ பொழுது வேறு அர்த்தத்தைக்‌ கல்பிப்பது 
என்பது பெரருத்தமுள்ளது ஆகாது. ஏனென்றால்‌ சாக்ஷாத்தாக 
அவைகளால்‌ சொல்லப்பட்டதைத்‌ தள்ளிவிட்டு சொல்லப்படாத 
அர்த்தத்தை ஏற்றுக்கொள்ளுவது என்ற தோஷம்‌ ஏற்படும்‌, 


்‌ :*அச்னி அழுதார்‌'' என்ற அந்த வாக்கியத்திற்குக்‌ 
கிரியையை விதிக்கின்ற வாக்கியத்துடன்‌ இணைப்பது மூலம்‌ 
கிரியையில்‌ அதற்குப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
எப்படி சம்பவிக்கின்‌ றதோ அதுபோல வேதா ந்தங்களும்‌ பிரஹ்‌ 


மோபாஸனை என்ற கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்துடன்‌ 
இணைக்கப்பட்டு (கர்த்தா தேவ்தை பலன்‌ இவைகளை கிரியை 
யில்‌ தெரிவிப்பதன்‌ மூலம்‌ இனைக்கப்பட்டு) பிரயோஜனமாக 
இருக்கும்‌ தன்மையைப்‌ பெறலாமே என்று சொல்லுவது 
சரியில்லை. 


ஏனென்றால்‌ '“ஞானகாலத்திலே எவன்‌ எந்தப்பிரமாணத்‌ 
தால்‌ எந்த வஸ்துவைப்‌ பார்ப்பான்‌” என்று கிரியை கர்த்தா 
பலன்‌ இவைகளை நிராகரணம்‌ செய்யும்‌ சுருதி இருக்கிறது. 


சரி; வேதாந்தங்கள்‌ பிரஹ்மத்தை அறிவிப்பதில்‌ பிர 
மாணமாக இருக்கட்டும்‌; ஆனால்‌ வேதாந்தங்கள்‌ தான்‌ பிரஹ்‌ 
மத்தை அறிவிப்பதற்கு ஒரே ' பிரமாணம்‌ என்று கூறுவதை 
ஒப்புக்கொள்ள முடியர்து. எப்படி சித்தமான வஸ்துவைத்‌ 
தெரிவிப்பதில்‌ தாத்பரியமுள்ள புருஷனுடைய வாக்கியம்‌ பிரத்‌ 
யக்ஷப்பிரமாணத்தையும்‌ . அபேக்ஷிக்கின்றதோ வாக்கியமாக 
இருப்பதால்‌ அதே போல வேதாந்த வாக்கியங்களும்‌ வாக்கிய 
மாக இருப்பதால்‌ பிரத்யக்ஷப்‌ பிரமாணத்தை அபேக்ஷிக்கத்‌ 
தரன்செய்யும்‌ என்றுகூறுவது சரியில்லை; ; ஏற்கனவே சித்தமான 
பிரஹ்மத்தில்‌ இதர பிரமாணத்தை அூபேக்ஷிக்கசமலேயே 
தனியாக வேதாந்த வாக்கியமானது பிரமாணமாக ஆகின்றது. 
அதசவது “தத்வமஸி'” (நீ பிரஹ்மமாக இருக்கிறாய்‌) என்ற 
சுருதியினால்‌ அறிவிக்கப்படுகின்‌ ற பிரஹ்‌ மாத்மபாவம்‌ (ஜீவனும்‌ 
பிரஹ்மமும்‌ ஒன்று என்ற அறிவு) சுருதியைத்தளிர வேறு 
எந்தப்பிரமாணத்தினாலும்‌ தெரிந்துகொள்ளமுடியாது.வேணும்‌ 
என்று கொள்ளவோ வேண்டாம்‌ என்று தள்ள?3வா முடியாத 
பிரஹ்மத்தை உபதேசம்‌ செய்வது. பிரயோஜனமற்றது என்ப 
தால்‌ தோஷமுள்ளது என்று கூறுவது சரியில்லை. . 


ஏனென்றால்‌ கெர்ள்ளவோ தள்ளவோ முடியாத பிரஹ்‌ 
மத்தை உபதேசம்‌ செய்வதன்‌. மூலம்‌ . பிரஹ்மத்தைத்‌ 
தன்னுடைய சுவரூபமர்கவே அறிவதால்‌ . நிகிலதுக்கத்தின்‌ 
நாசம்‌ எற்படுகின்றது என்ற புருஷனால்‌ இச்சிக்கத்தகுந்த 
பிரயோஜனமிருக்கிறதே- 


"ஆத்மா இத்யுபாஸீத”': என்ற சுருதி ஆத்மாவைய்‌ 
போதிக்கின்‌ றது, உபர்ஸனையையும்‌ விதிக்கிறது. இங்கு 


'“ஆத்மா'' என்பதால்‌ ஸகுண்தேவதை ' என்று வர்ங்கிக்‌ 
கொள்ளமூடியுமானால்‌உப்ரஸனை என்‌ றகிரிலைம்‌ க்குதேவ்தையை 
(ஆத்மாவை) அங்கமர்க அந்த வாக்கியம்‌ - “பிரதிப்ரதன்ம்‌ 
செய்கின்‌ றது என்றுசெர்ல்ல- முடியும்‌ - க 


ஆனால்‌ ' “ஆத்மா இத்யுபாஸீத” என்ற வாக்கியத்தில்‌ 
'“ஆத்மா?” என்பது நிர்குண பிரஹ்மத்தைத்தான்‌ தெரிலிக்கின்‌ 
றது. அந்ததிர்குண பிரஹ்டீத்தை-உ:பர ஸனைஎன்‌ ற்‌ கிரியைக்கு 
அங்கமாக வாக்கியம்‌ தெரிவிக்கின்றது எ்ன்ப்து சம்பவியர்து 
ஏனென்றால்‌ இரண்டாவதற்ற ஒரேதத்வமான பிரஹ்மத்தின்‌ 
(ஆத்மாவின்‌) அறிவு ஏற்பட்டவுடன்‌ வேணும்‌ என்று கெரீள்ள 
வேண்டியதேர்‌ வேண்டாம்‌ என்று தள்‌ ள்வேண்டி யதோ இல்லா 
ததாலும்‌; பிரஹ்மமாகின்‌ ற தனக்கு ஆசைப்படக்கூடிய பலனே 
இல்லர்மற்‌ போய்விடுகின்றது என்பதாலும்‌; கிரியை 
கர்த்தர்‌ என்றும்‌ வேற்றுமைக்கு காரணமான அக்ஞானத்தினு 
டைய நாசம்‌ ஏற்பட்டு விடுமானதாலும்‌ வேதாந்த வாக்கியத்‌ 
திற்கு உபாஸனையை விதிக்கும்‌ வாக்கியத்தைக்‌. குறித்துப்‌ 
பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை சம்பவிக்க இடமில்லை 
உபாசனை என்ற கிரியைக்கு பிரஹ்மத்தை தேவதையாகப்‌ 
பிரதிபாதனம்‌ செய்தல்‌ சம்பவியாது. பிரஹ்மத்திற்கும்‌ தனக்‌ 
கும்‌ ஒன்றாக இருக்கும்‌ தன்மையின்‌ அறிவு ஏற்பட்டவுடன்‌ 
தாசமடையப்பட்ட இரண்டாவதான வஸ்துவின்‌ அறிவிற்கு 
மறுபடியும்‌ பிறப்பு சம்பவிக்கின்‌ றதில்லையல்லவர? அத்துவைத 
ஞானத்தினால்‌ நாசமடைந்த துவைத அறிவு மறுபடியும்‌ உண்‌ 
டாகின்‌ றதில்லையே- த்வைத அறிவு மறுபடியும்‌ ஏற்படு 
கின்றது என்று இருந்தாலல்லவா வேதாந்த வாக்கியம்‌ உபா 
சனையாகின்‌ ற கிரியையில்‌ பிரஹ்மத்தை தேவதையாக பிரதி 
பாதனம்‌ செய்து கொண்டு வீதி வாக்கியத்திற்குப்‌ பிரயோஜன 
மாக இருக்கிறது என்று ஒப்புக்கொள்ள முடியும்‌ 


. **அக்னி அழுதார்‌” என்ற இது முதலான. வேத வாக்‌ 
கியங்களுக்குப்‌ பிரயோஜனமின்மை ஏற்படக்‌ கூடாது என்‌ 
பதற்காக நிந்தையை (வெள்ளியில்‌ நிந்தை யை) அது முதலான 
வாக்கியங்களுக்கு அர்த்தமாக ஒப்புக்கொண்டு “பர்ஹிஸ்‌ 
யாகத்தில்‌ வெள்ளியைத்‌ தானம்‌ செய்யக்கூடாது'' என்று 
வெள்ளிதானத்‌ தடுக்கின்ற பிரதிஷேத வாக்கியத்துடன்‌ 


ட 


"அவைகளை இணைத்துப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
அவைகளுக்குச்சம்பாதிக்கப்படுகின்றது அதேபோலவேதாந்த 
வாக்கியவ்களை விதி வ்ரக்கியங்களுடன்‌ இணைத்து அவை 
களுக்கு (வேதாந்த வாக்கியங்களுக்கு) பிரயோஜனமாக 


இருக்கும்‌ தன்மையைச்‌ சம்பாதிக்கலாமோ என்ற வாதம்‌ 
சரியில்லை. 


ஏனென்றால்‌ “அக்னி அழுதார்‌? என்ற வாக்கியத்‌ 
திற்குத்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ பீரயோஜனமாக இருக்கும்‌ 
தன்மை சம்பவிக்கவில்லையென்பதால்‌ அதை விதி வாக்கியத்‌ 
துடன்‌ இணைத்து அதற்குப்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
'சம்பாதிக்கப்பட்டது. பர்ஹிஸ்‌ யாகத்தில்‌. வெள்ளியின்‌ தானத்‌ 
தை விலக்குவதில்‌ பிரமாணமாக இருக்கும்‌ தன்மையும்‌ 
- சம்பாதிக்கப்பட்டது. 


வேதாந்தங்களைக்‌ கர்ட்டிலும்‌ வேறு எந்த வேதவாக்கி 
யத்திற்கும்‌ விதி சம்பந்தமன்னியில்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ 
தன்மை இல்லை ஆனாலும்‌ இங்கு வேதாந்த வாக்கியத்திற்குத்‌ 
தனிப்பட்ட முறையிலேயே பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை 
இருக்கிறது. 


ஆத்மஞானத்திற்கு பிரஹ்மஸாக்ஷ£த்‌ காரமாகின்ற 
பலனில்‌ மூடிவடையும்‌ தன்மை இருக்கிறது. அந்த ஆத்ம 
'ஞானத்திற்குக்‌ காரணமான சாஸ்திரத்திற்கு (வேதாந்த சாஸ்‌ 
திரத்திற்கு) பிரயேசஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மையையும்‌ 
பிரமாணமாக இருக்கும்‌ தன்மையையும்‌ இல்லை என்று எப்படித்‌ 
தள்ளமுடியும்‌? 


வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ பிரஹ்ம 
அறிவிற்குப்‌ பிரமாணம்‌. என்று கூறப்பட்டது. வேதாந்த சாஸ்‌ 
திரம்‌ பிரமாணம்‌ என்பதற்கு எது பிரமாணம்‌? ஆத்ம 
அறிவைக்குறித்து சாஸ்திரம்‌ பிரமர்ணம்‌ என்பது அனுமர்னத்‌ 
தினால்‌ அறியத்தகுந்தது இல்லை. உதாரணம்‌ இல்லை என்ப 
தால்‌. [ஏற்கனவே புகைஇருக்கிற இடத்தில்‌ எல்லாம நெருப்பு 
இருக்கும்‌ என்று பார்க்கப்பட்டிருப்பதால்‌ மலையில்‌ புகையைப்‌ 
பார்த்து விட்டு அங்கு நெருப்பு கட்டாயமாக இருக்கும்‌ என்று 
அனுமானம்‌ செய்ய முடிகின்‌ றது. அதுபோல சாஸ்திரம்‌ ஆத்ம 


இ கவு 


அறிவிற்குப்‌' பிரமாண்ம்‌ “என்பது, எங்கேயும்‌ முன்பு பார்க்கப்‌ 
பட்டிருக்கலில்லையே] ஆகையால்‌ வேதாந்த சாஸ்திரம்‌ பிரஹ்ம 
'அறிவிற்குப்‌ பிரமாணம்‌ என்பதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ இல்லை என்று 
“கூறுவது சரியில்லை: “ஏனென்றால்‌ மற்றொரு பிரமாணம்‌ இல்லை 
என்பதற்காக வேதர்ந்த வாக்கியம்‌ -பிரமாண்மில்லை யென்று 
ஆகிவிடாது. [கண்‌ என்ற இந்திரியத்தால்தான்‌ -நிற்த்தை 
அறியமுடிகின்றது; எனவே கண்தான்‌ நிறத்தைக்குறித்துத்‌ 
தனிப்பட்ட முறையில்‌. பிரமாணமாக இருக்கிறது கண்ணைத்‌ 
தவிர. வேறு இந்திரியத்தினால்‌ நிறம்‌. அறியப்படவில்லை என்‌ 
பதற்காக கண்‌ திறத்தைக்‌ கிரகிக்கவில்லையென்‌ று ஆகிவிடாது 
'அல்லவர்‌?] ஆகையால்‌ சாஸ்திரத்திற்கு திருஷ்டாந்தத்தை 
அபேக்ஷியர்‌ மல்‌ ' பிரஹ்மத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பிரமாணமாக இருக்‌ 
கும்‌ தன்மை சித்தம்‌. 


இங்கு சிலர்‌ ஆகஷேபிக்கின்‌ றனர்‌: - பிரஹ்ம அறிவில்‌ 
சர்ஸ்திரம்‌ தரன்‌ பிரமாணம்‌ என்றிருந்தாலும்‌ விதிவா.க்கியத்‌ 
தினால்‌ விதிக்கப்படுகின்ற யாதொரு உபாசனை. உண்டோ 
அந்த உபாசனை என்ற கிரியைக்குக்‌ கர்மாவாகத்‌ (தியா.னம்‌ 
செய்யப்படும்‌ வஸ்துவாக) தான்‌ பிரஹ்மம்‌ வேதாந்தத்தினால்‌ 
அ ர்க்க ட்‌ றது 


அட 


எப்படி யூபத்தில்‌ ( யாகத்தில்‌ உபயோகப்படுத்தப்படும்‌ 
தம்ப) விதி வாக்கியத்தினால்‌ விதிக்‌ கப்படுகின்ற கவ்‌ 
கட்டுதல்‌”? என்ற காரியத்தில்‌ * *யூபம்‌ இப்‌ பேர்பட்டது?* “என்று 
சொல்லும்‌ வாக்கியம்‌ யூபத்தை பசுவைக்‌ கட்டும்‌ காரியத்தில்‌ 
அங்கமாகத்‌ தெரிவிக்கின்றதோ (அவ்வாறே ஆஹவனீயம்‌ 
முதலியவைகளும்‌ அங்கங்களாக அறிலிக்கப்படுகின்‌ றனவே ா) 
அதேபோல **ஸத்யம்‌, ஞானம்‌, அனந்தம்‌ பிரஹ்ம” என்ற 
இது முதலான வேதாந்த. வாக்கியங்கள்‌ பிரஹ்மம்‌ இப்பேர்‌ 
பட்டது என்று அறிவிப்பதன்‌ மூலம்‌ “*ஆத்மா இத்யுபாஸீத”' 
என்று வாக்கியத்தில்‌ விதிக்கப்படுகில்‌ ற. உபாசனை என்ற 
கிரியைக்கு அங்கமாக பிரஹ்மத்தை அறிவிக்கின்‌ றது 


சாஸ்திரம்‌ என்பது '' இதைச்செய்‌”' என்று பிரவிர்த்திக்‌ 
கச்செய்யவோ “இதைச்செய்யாதே என்று திவிர்த்திக்கும்படி 
செய்யவோ பிரயோஜனமாக உடையது அவ்வாறேதான்‌: 


சாஸ்திரத்தின்‌ தாத்பரியமடைந்தவர்கள்‌ '*கர்மாவைச்‌ செய்ய 


- வேண்டும்‌. என்று போதிப்பது தான்‌ வேதத்தின்‌ பிரயோஜனம்‌ 
என்று பார்க்கப்படுகின்‌ றது”. “விதி என்பது. கிரியையில்‌ பிர 
. விர்த்திக்கும்படி செய்யும்‌ வசனம்‌? “கர்மாக்களின்‌ அறிவு 
பிரமாணம்‌” **இருக்கின்ற பதசர்த்தங்களுக்கு கிரியையைக்‌ 
குறித்து அங்கமாகயிருக்கும்‌ தன்மையைச்‌ சொல்லுதல்‌” * 
“வேதத்திற்குக்‌ கிரியையைப்‌ பிரயோஜனமாக உடையதாக்‌ 
இருக்கும்‌ தன்மை இருப்பதால்‌” **கிரியையைப்‌ பிரயோஜன 
மாக உடையாத சாஸ்திரத்திற்குப்‌ பிரயோஜனமற்ற தன்மை 
இருப்பதால்‌” ” என்‌.றும்‌ கூறுகின்‌ றனர்‌. ஆகையினால்‌ புருஷனைச்‌ 
சில்‌ கரரியங்களில்‌ பிரவிர்த்திக்கும்படி ' செய்து. கெண்டும்‌ 
சில காரியங்களிலிருந்து திவிர்த்திக்கும்படி செய்து கொண்டும்‌ 
'இருக்கின்ற சாஸ்திரமே பிரயோஜனமுள்ளது. . கிரியையை 
விதிக்காத மற்ற. வாக்கியங்கள்‌ கிரியையை விதிக்கும்‌ வாக்கி 
'யங்களுக்கு உபயோகமாக இருப்பதன்‌ மூலம்‌ பிரயேர்‌ ஜனம்‌ 
உள்ளவைகளாக ஆகின்றன. அதுபோல வேதாந்தங்களுக்கும்‌ 
வேதங்களுக்குச்‌ சமமாக அப்பிரகர்ரமே Si பத்து இருக்‌ 
கும்‌ தன்மை இருக்கட்டும்‌, 


வேதாந்த சாஸ்திரங்களுக்கும்‌ விதியில்தான்‌ தாத்பரி 
'யம்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌ எப்படி அக்னி” ஹோத்ரம்‌ 
'முதலானது சுவர்க்கத்தை விரும்புபவனுக்கு ஸ்வர்க்கப்‌ பிராப்‌ 
திக்குக்‌ காரணமாக இருக்கிறதோ அதுபோலவே அமரத்தன்‌ 
மையை (பிரஹ்மப்பிராப்தியை) விரும்புபவனுக்கு பிரஹ்ம 
ஞானம்‌ பிரஹ்மப்‌ பிராப்திக்குச்‌ சாதனமாக விதிக்கப்படு 
கின்றது என்பது யுக்திக்குப்‌ பொருத்தமாக இருக்கும்‌- மேலும்‌ 
அறியப்பட வேண்டியவைகளர்ன தர்மத்திற்கும்‌ பிரஹ்மத்திற்‌ 
கும்‌ வேற்றுமை இருக்கிறது அதர்வது கர்மகாண்டத்தில்‌ 
இனிமேல்‌ உண்ட ாகப்போகின்‌ ற தர்மமே -அறியத்தகுந்ததாக 
உள்ளது. இங்கு ஞான காண்டத்திலோவெனில்‌' தித்யமாயும்‌ 
ஏற்கனவே சித்தமாயும்‌ உள்ள பிரஹ்மம்‌ அறியத்தகுந்ததாக 
உள்ளது. எனவே புருஷனுடைய பிரயத்தனத்தினால்‌ ஏற்படக்‌ 
கூடிய தர்மத்தினுடைய (கர்மாவினுடைய) பலனைக்காட்டிலும்‌ . 
வேரறானதாக சித்தமான பிரஹ்மத்தின்‌ ஞானத்திற்கு உண்டான 
பலன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்று முன்சித்தாந்தியினால்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டது, ஆனால்‌ அப்படியிருக்க வேண்டியது இல்லை பிரஹ்மம்‌ 


ஏற்கனவே சித்தமாக இருந்தாலும்‌ அது விதியினால்‌ விதிக்கப்‌ 
படும்‌ கிரியையுடன்‌ சம்பந்தப்பட்டதாகத்தான்‌ உபதேசிக்கப்‌ 
படுகின்றது; '*ஆத்மர்‌ தெரிந்து கொள்ளத்தகுந்தது”' . 
யாதொரு ஆத்மா பாபமற்றதோ அதுதேடத்தகுந்தது””; 
“அது அறிய விரும்பத்தகுந்தது.'' ** ஆத்மா என்‌$றஉபரசனை 
செய்‌”? '*“ஆத்மாவாகிறலோகத்தை உபாசனைசெய்‌”” *'பிரஹ்‌ 
மத்தை அறிந்து பிரஹ்மமாகவே ஆகின்றான்‌'” என்றுஉபாசனை 
மை விதிக்கின்ற வாக்கியங்கள்‌ இருக்கின்‌ றன ““ஆத்மரயார்‌?” 
“அந்த பிரஹ்மம்‌ எப்பேற்பட்டது'” என்று அறிய விருப்பம்‌ 
எற்படும்பொழுது அதனுடைய ஸ்வரூபத்தைத்‌ தெரிவிப்பதற்கு 
எல்லா வேதாந்தங்களும்‌ பிரயோஜனமுள்ளதாக ஆகின்றன, 
“என்றும்‌ நிலைத்திருக்கக்‌ கூடியதாயும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
அறிகின்றதாயும்‌ வியாபகமாக விருக்கிறதாயும்‌ நித்ய 
சுத்த பாம்‌ ' பொருளாகயிருக்கிறதாயும்‌ பந்தமற்றிருக்கிற 
தாயும்‌ உள்ளது ஆத்மா'” என்று ஆத்மஸ்‌ வ்ரூபத்தைத்‌ தெரி 
விப்பதில்‌ வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ பிரயோஜன முள்ள 
வைகளாக இருக்கின்றன-- அப்பேர்ப்பட்ட பிரஹ்மத்தை 
உபசானை செய்வதன்‌ மூலம்‌ வேதாந்த சாஸ்திரத்தில்‌ தெரி 
விக்கப்பட்ட அதிருஷ்டமான மோக்ஷம்‌ பலனாசக்‌ கிடைக்கிறது, 
புருஷனுடைய பிரயத்தனத்தினால்‌ சாத்யமான (ஏற்படக்கூடிய) 
உபாசனையை விதிக்கும்‌ விதிவாக்கியத்துடன்‌ வேதாந்த 
வாக்கியங்கள்‌ இணைக்கப்படாமலையே பிரஹமஸ்வருபத்தை 
வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ பிரதிபாதனஞ்செய்கின்றன என்றால்‌ 
நமக்கும்‌ பிரஹ்மத்திற்கும்‌ சம்பந்தமில்லையென்றாகிவிடும்‌. 
பிரஹ்மத்தையறிந்தால்‌ நமக்கு நல்லது என்று இப்படிச்‌ 
சம்பந்தமிருந்தாலல்லவா அதை அறிய வேண்டும்‌ என்ற 
இச்சை நமக்கு எற்படும்‌ ஒருவஸ்துவின்‌ வெறும்‌ சுவரூபம்தான்‌ 
கூறப்படுகின்றது என்றால்‌ அதில்‌ வேணும்‌ என்று கொள்ளவோ 
வேண்டாம்‌ என்று தள்ளவோ எண்ணம்‌ ஏற்படாது. 

. “பூமி ஏழுத்வீபங்களோடு கூடியது" *“அதேர அரசன்‌ 
செல்லுகின்றான்‌ என்‌ றவாககியங்களைப்‌ போல வேதர்ந்தங்‌ 
களும்‌ பிரயோஜனமற்றவைகள்‌ என்றுதான்‌ ஆகும்‌ - “இது 
கமிறுதான்‌ இது பாம்பு இலலை!” என்று வஸ்துவின்‌ சுவரூபத்‌ 
தை மாத்திரம்‌ தெரிவிக்கின்‌றன வாக்கியங்களிலிருந்து 
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சர்ப்பத்தை மாத்திரம்‌ தெரிவிக்கின்ற வாக்கியங்களிவிருந்து . 
என்ற பிராந்தியினால்‌ ஏற்பட்டிருந்த பீதி . முதலியவற்றின்‌. - 
திவிர்த்தி ஏற்படுவதால்‌ அவ்வாக்கியங்களுக்குப்‌ பிரயோ .. 
ஜனமா கயிருக்கும்‌ தன்மை பார்க்கப்படுகின்‌ றதே. . அதுபோல்‌ * 
இங்கு வேதாந்த வாக்கியங்கள்‌ : பிரஹ்மமாகின்ற வஸ்துவின்‌ -" 
சுவரூபத்தை மட்டும்‌ உபதேசம்‌ செய்வதினால்‌ : நான்‌ சம்சாரி” : 
என்ற பிராந்தி நிவிர்த்தியாகின்றது என்று ஒப்புக்‌ கொள்ளு 
வதன்‌ மூலம்‌ அவைகளுக்குப்பிரயோசனமாகயிருக்கும்‌ தன்மை 
இருக்கட்டுமே என்று சொல்லுவதற்கில்லை: * இது கயிறு: இது 
பாம்பு இல்லை”' என்று வெறும்‌ சுவரூபத்தை மட்டிலும்‌ கூறும்‌ 
வார்த்தைகளைக்‌ கேட்ட மாத்திரத்தில்‌ ''இது பாம்பு?” என்ற 
பிராந்தி நிவர்த்தியாகின்றது போல பிரஹ்ம சுவரூபத்தைக்‌ 
கூறும்‌ வாக்கியங்களைக்‌ கேட்டவுடன்‌ நான்‌ சம்சாரி'' என்ற 
பிராந்தி திவிர்த்தியாகுமேயானால்‌ அவைகளுக்குப்‌ பிரயோஜன 
மாகயிருக்கும்‌ தன்மையை ஒப்புக்கொள்ள முடியும்‌. “நான 
சம்சாரி” என்ற பிராந்தி நிவிர்த்தியாகின்‌ றதில்லையே பிரஹ்ம 
சுவரூபத்தைக்‌ கேட்டபிறகும்‌ கூட முன்போலவே சம்சாரிக்கு 
உள்ள சுகதுக்கதர்மங்கள்‌ பார்க்கப்படுகின்றன. மேலும்‌ 
கேட்கப்படவேண்டும்‌ விசாரணை செய்யப்பட வேண்டும்‌ 
தியானம்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று சிரவணக்கிரியைக்குப்‌ 
(காதுகளால்‌ கேட்கும்‌ கிரியைக்கு) பிறகு விசாரணையும்‌ 
தியானமும்‌ விதிக்கப்பட்டிகுப்பதால்‌ கேட்டவுடனேயே ** நான்‌ 
சம்சாரி'” என்ற பிராந்தி நிவிர்த்தியாகாது என்று கூறப்பட்ட 
தாக ஆகின்றது. ஆகையினால்‌ விதியினால்‌ விதிக்கப்படுகின்‌ ற 
உபாஸனையாகின்‌ ற கிரியையின்‌ அங்கமாக ஆவதால்தான்‌ 
பிரஹ்மம்‌ சப்தத்தை (சாஸ்திரத்தை) பிரமாணமாகக்‌ கொண் 
டது என்று ஒப்புக்கொள்ள முடியும்‌ என்றால்‌: 


இங்கு நம்மால்‌ கூறப்படுவது இதுவாம்‌: வேதாந்த 
சாஸ்திரத்தினால்‌ கிரியையில்‌ அங்கமாக பிரஹ்மம்‌ தெரிவிக்கப்‌ 
படுகின்றது என்று ஒப்புக்கொள்ளத்தகுந்ததாக இல்லை; 
ஏனென்றால்‌ கிரியையைச்‌ செய்வதினால்‌ கிடைக்கும்‌ சுகதுக்கங்‌ 
களான பலன்களுக்கும்‌ பிரஹ்ம ஞானத்தினால்‌ கிடைக்கும்‌ 
மோக்ஷம்‌ என்ற பலனுக்கும்‌ வேற்றுமை இருக்கிறது சரீர 
சம்பந்தமானதும்‌ மனதின்‌ சம்பந்தமானதும்‌ வாக்கு சம்பந்த 
மானதும்‌ உள்ள கர்மாக்கள்‌ சுருதி ஸ்மிருதி முதலியவற்றால்‌ 


நிச்சயம்‌ - செய்யப்பட்டவைகளஈக ஆகின்றன்‌. தர்மமாகின்ற 
கர்மாவின்‌ விசாரணை செய்யத்தகுந்தது:என்றுதான்‌ ''அதாதோ 
தர்மஜிக்‌ ஞாஸா”' என்ற சூத்திரத்தில்‌: சொல்லப்படுகின்‌ றது. 


அதர்மமாண ஹிம்சை முதலிய: கர்மாக்களும்‌ கூட. : “செய்யக்‌: 


கூடாது.” என்று. தடுக்கின்‌ ற: வாக்கியங்களைப்‌ பிரமாணமசக 


்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ அதர்மமும்விசாரணைசெய்யதகு.ந்தது என்று. 
“அதாதோதர்ம ஜிக்ஞாஸா” என்‌ ற சூத்திரத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட. 


தாகவே எடுத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌ சோதனாவாக்கியங்களால்‌ 
கு.றிப்பிடப்படுகின்‌ றவைகளா யும்‌ நல்லதுகெட்டதுஎன்று இருப்‌ 
பதாயும்‌ உள்ள தர்மம்‌ அதர்மம்‌ என்ற இவைகளுடைய பலன்‌ 


கள்‌. சரீரம்‌ வாக்கு மனது இவைகள்‌ மூலம்‌ அனுபவிக்கப்படு. 


கின்ற சுகதுக்கங்களேயாகும்‌: சோதனா வாக்கியங்களில்‌ கூறப்‌ 
பட்ட தர்மம்‌ அதர்மம்‌ என்ற இவைகளைச்செய்வதால்‌ ஏற்படும்‌ 


சுகதுக்கங்கள்‌ இந்திரியங்களுக்கும்‌ வஸ்துக்களுக்கும்‌ ஏற்படும்‌' 


சம்பந்தத்தினால்‌ அறியப்படுகின்றன. சரீரம்‌ இந்திரியங்கள்‌ 
இவை மூலம்‌ சோதனா வாக்கியங்களில்‌ கூறப்பட்டவைகளைச்‌ 


செய்வதினால்‌ லெளகீக சுக துக்கங்கள்‌ ஏற்படுகின்‌ றன என்று. 


பிரஹ்மாமுதல்‌ ஸ்தாவரம்‌ வ்ரை எல்லாருக்கும்‌ தன்கு தெரிந்‌ 
ததே. ஏகோ மனுஷ்ய ஆனந்த: என்று மனிதத்தன்மையில்‌ 
ஆரம்பித்து பிரஹ்மா வரையிலுள்ள சரீரத்தோடு கூடிய 
எல்லாராலும்‌ அனுபவிக்கப்படுகின்‌ ற ஆனந்தத்தின்‌ தாரதம்‌ 
யத்தை -( ஏற்றதா ழ்ச்சியை) சுருதி கூறுகின்‌ றது இதனால்‌. சுகத்‌ 


திற்கு காரணமான தர்மத்திலும்‌ வித்தியாசம்‌ அறியப்படு 


கின்றது தர்மத்தின்‌ தாரதம்யத்தர்ல்‌ அதைச்‌: செய்யக்கூடிய 
கர்த்தாக்களிடத்திலும்‌ தர்‌ ரதம்யம்‌ அறியப்படுகின றது. 


பலனின்‌ இச்சை, ஜாதி, வித்யை முதலானவை 


களுடைய யோக்யதையைப்‌ பொருத்து அதிகாரிகளிடமும்‌ 
தாரதம்மியம்‌ பிரசித்தம்‌ கர்மாவில்‌ இத்தனை மாறுபாடுகள்‌ 
இருக்கின்‌ றன. மோ க்ஷத்திலேர்‌ அதிகாரி தாரதம்மியம்‌ கிடை 
யாது, சர்தன ச்துஷ்யத்தைச்‌ சம்பாதித்தவர்கள்‌ எல்லாருமே 
அதிகாரிகள்‌ யாகாதிகளைச்செய்கின்‌ றவர்களுக்கு தங்களுடைய 
கித்ஸ்ய தியானம்‌ முதலியவைக்ளால்‌ வடக்கு மார்க்கமாகச்‌ 
(சூரியனுடைய மார்க்கமாக) செல்லுதல்‌; அறிவு தியானம்‌ 
இல்வக்ளேச்‌ செய்யாமல்‌ வைசுவ்தேவம்‌ அதிதிசத்காரம்‌, குளம்‌ 
பஞ்கீக்ட்டு முதீலியலலைகளைச்‌ செய்கின்‌ றவர்களுக்கு தெற்கு 
மீர்ர்ககமா்க்ச்‌ (சந்திர்லுடைய) செல்லுதல்‌; அங்கே ““யாவத்‌ 


ஸம்பாதம்‌ உஷிதீவா” (செய்யப்பட்ட கர்மாக்கள்‌ காலியர்கும்‌ :. 
வரை அந்த லோகத்தில்‌ இருந்துவிட்டு மறுபடியும்‌ பூமிக்கு : 
திரும்புதல்‌) என்‌ ற சுருதி சுகத்தின்‌ தரீரதம்மியத்தைக்கூறுகின்‌ - 
றது. கர்மர்வின்‌ சாமர்த்தியத்தினுடைய தாரதம்மியத்தைப்‌::. 
பொருத்து அங்கு சுகத்தை அனுபவிக்க வேண்டியகால அளவில்‌: : 
தாரதம்மியமும்‌ கூறப்பட்டதாக ஆகின்றது எப்படி மனிதனி . 
டம்‌ ஆரம்பித்து பிரம்மதேவர்‌ வரையிலுள்ளவர்களுடைய சுக 
தாரதம்மியம்‌ அறிவிக்கப்படுகின்றதோ அதேபோல மனிதனி . 
டம்‌ ஆரம்பித்து அவனுக்கு கீழான நரகத்திலுள்ள ஸ்தாவரங்‌ . 
களுக்கு! இருக்கின்ற அல்ப சுகத்தின்‌ தாரதம்மியம்‌ சோதனை 
யைப்‌ பிரமாணமாகக்‌ கொண்ட கர்மாவினால்‌ ஏற்படுகின்றது 
என்று அறியப்படுகின்‌ றது மேலான ஸ்தானத்தை அடைந்த . 
வர்களும்‌ இழிவான ஸ்தானத்தை அடைந்தவர்களுமான 
சரீரமுடையவர்களிடம்‌ தாரதம்மியம்‌ காணுவதால்‌ அதற்குக்‌ 
காரணமாயிருக்கிற பிரதிஷேத சோதனா வாக்கியத்தைப்‌ 
(செய்யாதே என்று தடுக்கும்‌ வாக்கியத்தை) பிரமாணமாகக்‌ 
கொண்ட அதர்மத்திலும்‌ அதைச்‌ செய்கின்றவர்களிடமும்‌ 
தாரதம்மியம்‌ அறியப்படுகின்றது. ஆக அக்ஞானம்‌ முதலிய 
தோஷத்தையுடையவர்களுக்கு, தர்மம்‌ அதர்மம்‌ இவைகளை 
முன்னிட்டு அவர்களால்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட சரீரம்‌ மூல 
மாக அழிவையுடையதான சம்சாரமர்கின்ற சுகதுக்கங்களின்‌ 
தாரதம்‌ மியம்‌ சுருதி ஸ்மிருதி நியாயம்‌ இவைகளால்‌ பிரசித்தம்‌ 
அப்படியே ::சரீரத்தையுடையவனுக்கு சுகம்‌ துக்கம்‌ இவை 
களிலிருந்து விடுதலை கிடையாது அல்லவா?” என்ற பொருளை 
யுடைய சுருதியானது . சுகதுக்கங்களின்‌: தாரதம்மியத்திற்கு 
முன்பு வர்ணிக்கப்பட்ட சம்சார சுவரூபத்தையே அனுசரித்துப்‌ . 
பேசுகின்‌-றது சரீரத்திலிருந்து பிரிந்து இருப்பவனை சுகமே 
துக்கமோ தொடுவதில்லை” என்ற சுருதியானது சுக துக்கங்‌ 
களின்‌ சம்பந்தம்‌, சரீரத்தோடு சம்பந்தப்படாதவனுக்குக்‌ 
கிடையர்து என்று கூறுவதன்‌ மூலம்‌ வேதவாக்கியத்தைப்‌ 
(சோதனா வாக்கியத்தை) பிரமாணமாக உடைய தர்ம அதர்‌ 
மங்களின்‌ காரியமாக * சரீர சம்பந்தமற்ற மோக்ஷம்‌'” ஆகாது. 
என்று மோக்ஷத்திற்கு சரீரசம்பந்தத்தை முன்னிட்டு ஏற்படும்‌. . 
தர்ம அதர்மங்களுக்குக்‌ காரியமாகயிருக்கும்‌ தன்மையை 
- நிராகரணம்‌ செய்கின்றது என்று அறியமுடிகின்றது மோக்ஷம்‌ 


தர்மத்தின்‌: காரியம்‌: என்றிருந்தால்‌: சரீரத்தே௱டு: .சம்பந்தப்‌. 
படசதவனிடத்தில்‌! ௬கதுக்கங்கள்‌: ஒட்டாது: என்று நிராகரணம்‌. 
செய்வது பொருத்தமாகரிது, சரீர சம்பந்தமற்ற. தன்மையே 
நள்ம்செய்யும்‌:கர்மாவினால்‌ தான்‌ எ ற்படுகின்ற து என்று. 
கூநிவது: சரியில்லை ஏனென்றால்‌: ஆத்மாவிற்கு சரீ ரம ற்ற நிலை. 
அனாதிமாக, சுவயாவமாகவே! உள்ளது: *“அ நித்யங்களான. 
அநேக சுரீரங்களில்‌- இருக்கும்‌: சரீரமற்றதர்யும்‌! மணத்தாயும்‌. ' 
ஸ்ச்வ வியசபகமாயும்‌ உள்ளன ஆத்மானவ। அறிந்து: தீரன்‌ 
சம்சார துக்கத்தை அனுபவிப்பது: இல்லை”. “அவன்‌. பிராணன்‌. 
மனது என்று: இவைகளில்லாதவன்‌.,, சத்துமாக. உள்ளவன்‌!” 
என்ற- சுருதியினால்‌: பிராகணனிடமுள்ள கிரியா சக்தியோ 
மனதிலுள்ள ஞானசக்தியே இவனுக்குக்‌ கிடையாது-எனவே. 
கர்மேந்திரியங்களும்‌: ஞானேந்திரியங்களும்‌: இவனுக்குக்கிடை 
யாது! என்று: கூறப்பட்டதரக. ஆகின்றது “இந்த: ஆத்மா 
. எதிலும்‌ சம்பந்தம்கொள்ளாளாதவன்‌”' என்று. மற்றொரு. சுருதி: 
கூறுகின்‌ றது- ஆகையினால்‌ சரிரசம்ய.ந்தமற்ற: நிலையே: முக்தி. 
இந்த- முகிதியானது. சரீரசம்பந்தத்தை. அபேக்ஷிக்கின்ற 
கர்ம்ர்வின்‌ பலனாக: ஆகமுடியாது. என்யதால்‌ சரீரசம்பந்தமற்ற 
நிலையே முக்தி என்பது ஸ்தாபிக்கப்பட்டதாக ஆகின்றது 


_ பிரிதிவி (பூமி) ஜலம்‌ தேஜஸ்‌ ஸு என்ற இது முதலான 
பதார்த்தங்களில்‌ மரம்‌: புல்‌ முதலியவைகள்‌ பூமி. இனத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவைகள்‌ என்பதாக ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படுகின்‌;றது, 
அத்ரனது: பூமி தான்‌ மரம்‌ புல்‌ முதலிய வடிவங்களில்‌ இருக்‌ 
கிறுது. மரமாகவோ புல்லாகவோ மண்குடமாகவோ பார்க்கப்‌ 
படுகின்ற வடிவங்கள்‌ எல்லாமே பூமிதான்‌ எல்லா வடிவங்‌ 
களிலும்‌ பூமி இல்லாமலே இருக்காது என்ப தினால்‌ பூமியை 
நித்யம்‌ என்று சிலர்‌ ஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ றனர்‌. பூமிதான்‌ மற்ற 
புல்‌ மரம்‌ முதலியவைகளாகப்‌ பரிணமிக்கிறது (மாறுதலைடை 
கிறது) என்றும்‌ அந்த புல்மரம்‌ முதலியவைகளில்‌ ஒரு காலத்‌ 
திலும்‌ அது இல்லாமலில்லை என்றும்‌ ஒப்புக்கொள்ளும்‌ அவரி 
கள்‌ பூமியை பரிணாமி நித்யவஸ்து என்று ஒப்புக்கொள்கின்ற 
ன்ர்‌. ஏனென்றால்‌ பூமிஎந்த மாறுதலையடைந்தாலும்‌ பூமிதான்‌. 
அது என்ற எண்ணம்‌ மாறுதலடைந்த வஸ்துளில்‌ பாதிக்கப்‌ 
“படுகின்றது இல்லையல்லவா? அவர்கள்‌ பூமியை எப்படி பரிணாமி 


தித்யவ்ஸ்து என்று ஒப்புக்கொள்ளுகின்றார்களே அதுபோல 
பிரஹ்டீத்தையும்‌ பரிணாமி தித்யவஸ்துவாக ஒப்புக்கொள்ள 
லாமே. அல்லது சாங்கியர்கள்‌ ஸத்வகுணம்‌. ரஜோகுணம்‌ 
தமோகுணம்‌ இம்மூன்றுகுணங்கள்‌ தான்‌எல்லாமாகஆகின்றன 
எந்த விகாரங்களிலும்‌ (மாறின வடிவங்களிலும்‌) . அவைகள்‌ 
இருக்கின்‌ றன என்று சாங்கியர்கள்‌ ஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ றனர்‌. 
அப்படியே பிரஹ்மமும்‌ பரிணமிக்கிறது என்று ஒப்புக்கொண்டு 
அதற்கு பரிணாமி நித்யவஸ்து வாகயிருக்கும்‌ தன்மையை 
ஒப்புக்கொள்ளுவோமே என்றால்‌ அது சரியில்லை. 


பிரஹ்மம்‌ பரிணாமி தித்யமாகயிருக்கட்டும்‌ என்றால்‌-- 
[1] பிரஹ்மம்‌ பூறாவும்‌ பரிணாமத்தையடைகின்றது. என்று 
ஒப்புக்கொள்ளப்பட வேண்டுமா அல்லது [32] பிரஹ்மத்தின்‌ 
ஏகதேசம்‌ மாறுதலடைகின்றது என்று ஒப்புக்கொள்ளப்பட 
வேண்டுமா? 


பிரஹ்மம்‌ பூராவும்‌ மாறுதலடைகின்றது என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்ளப்படவேண்டும்‌ என்றால்‌ பிரஹ்மத்தின்‌ உண்மையான 
சுவரூபத்திற்கு ஹானி ஏற்படவில்லை என்று எப்படிச்‌ சொல்ல 
முடியும்‌? பிரஹ்மத்தின்‌ ஏகதேசம்‌ தான்‌ பரிணாமத்தை அடை 
கின்றது என்று ஒப்புக்கொள்ளப்படவேண்டும்‌ என்றால்‌ 
பிரஹ்மம்‌ பரிணாமத்தை அடைகின்றது என்று எப்படிச்‌ சொல்ல 
முடியும்‌? எனவே பிரஹ்மம்‌ பரிணாமி நித்யம்‌ என்று என்று 
சொல்ல முடியாது. | 


மேலும்‌ இந்த பிரஹ்மமானது பாரமார்த்திகம்‌ மாறுதல 
டையாத நித்யமான பொருள்‌-- ஆகாசம்‌ போல எங்கும்‌ 
வியாபித்து. உள்ளது விகாரங்களற்றது. நித்யதிருப்தமானது 
அவ்யமற்றது; தன்னைத்தானே பிரகாசித்துக்‌ கொள்ளும்‌ 
சுவபாவமுள்ளது இங்கு தர்மம்‌ அதர்மம்‌: என்ற இவைகள்‌ 
தங்கள்‌ பலன்களுடன்‌ அண்டாது; அப்பேர்ப்பட்ட இந்த: 
பிரஹ்மம்‌ மோக்ஷம்‌ என்று கூறப்படும்‌ சரிரமற்ற தன்மையுள்ள 
தாக ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ *'இது தர்மத்திலிருந்தும்‌ அதர்மத்‌ 
திலிருந்தும்‌ வேறானது; காரியத்திலிருந்தும்‌ காரணத்திலிருந் 
தும்‌ வேறானது: சென்ற காலம்‌ வரும்‌ காலம்‌ நிகழ்காலம்‌ என்ற: 
இவைகளைக்காட்டிலும்‌ வேறானது” என்ற இது முதலிய 


சுருதிகள்‌ இருக்கின்‌ றன. ஆகையால்‌ எதை அறிவதற்காக 
விசாரணை ஆரம்பிக்கப்படுகின்றதோ அது மோக்ஷமாகின்‌ ற 
சரீரமற்றதாயுள்ள பிரஹ்மமே. 

... அந்த பிரஹ் மம்‌ உபாஸனையாகின்ற கிரியைக்கு 
அங்கமாக 'உபதேசிக்கப்பட்டாலோ மோக்ஷம்‌ பிரயத்தன 
சர்த்தியம்‌ என்‌ ரலோ பிர்ஹ்மம்‌ அ நித்யம்‌ என்று ஒப்புக்கொள் 
ஸும்படி-வந்து சேரும்‌, 


மோக்ஷம்‌ என்பது சரீரத்தோடு கூடியவர்களின்‌ கர்மா 
வினால்‌ ஏற்படக்கூடியது என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌ கர்மாக்‌ 
களின்‌ தாரதம்மியத்தையுடைய அதித்ய பலன்களுக்குள்‌ 
ஏதோ ஒரு அதிசயமான பலனே மோக்ஷம்‌ என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டிவரும்‌ மோக்ஷம்‌ என்று ஒன்று உண்டு 
என்று வாதம்‌ செய்கின்‌ றவர்கள்‌ எல்லாருமே மோக்ஷம்‌ நித்ய 
மரனது என்று ஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ றனர்‌. ஆகவே உபாஸனை 
முதலிய கிரியைக்கு அங்கமாக பிரஹ்மம்‌ உபதேசிக்கப்படு 
கின்றது என்பது பொருத்தமற்றது. 


“மேலும்‌ எவன்‌ பிரஹ்மத்தை அறிகின்றானோ அவன்‌ 
பிரஹ்மமசகவே ஆகின்றான்‌”? “மித்யையான காரிய.காரணங்்‌ 
களுக்கு அதிஷ்டானமான(ஆசிரயமான)எந்தபிரஹ்மம்‌ அறியப்‌ 
பட்டதும்‌ இவனுக்கு கர்மாக்கள்‌ அனைத்தும்‌ இல்லாமற்‌ போய்‌ 
விடுகின்‌.றதோ” பிரஹ்மஸ்வரூபமான ஆனந்தத்தை அனுபவிக்‌ 
கிறவன்‌ எங்கும்‌ பயப்படுவதில்லையோ”” * “ஓ ஜனக நீ பயமற்ற 
நிலையையடை ந்து வீட்டாயல்லவா?” * :தன்னிடத்திலிருக்கிற 
பிரஹ்மத்தை நான்‌ பிரஹ்மமாகயிருக்கிறேன்‌ “என்று அறிந்தது 
பூர்ணமான அந்த பிரஹ்மமாகவே ஆனது'' **தானும்‌-பிரஹ்‌ 
மமும்‌ ஒன்று என்று அறிகின்‌ றவனுக்கு மோகம்‌ ஏது சோகம்‌ 
ஏது?” என்ற இது முதலிய சுருதிகள்‌ பிரஹ்மஞானத்திற்குப்‌ 
பிறகே மோக்ஷம்‌ என்று சுட்டிக்‌ காட்டிக்கொண்டு ஞானத்திற்‌ 
கும்‌ மோக்ஷப்பிராப்திக்கும்‌ (அடைதல்‌) நடுவில்‌ ஒரு காரியமும்‌ 
கூடாது என்பதையும்‌ தெரிவிக்கின்‌ றன-- “அவ்வாறே 
உள்ளேயிருக்கும்‌ ஆத்மாவும்‌ தானும்‌ ஒன்று என்று அறிந்த 
வனாய்‌ வாம தேவர்‌ சுத்த பிரஹ்மத்தை அடைந்தார்‌?” -“அந்த 
ஞானத்திலிருந்து கொண்டு நான்‌ மனுவாசுமிருந்தேன்‌ நான்‌ 
சூரியனாக இருந்தேன்‌. என்று அறிந்தசர்‌'” என்ற இந்த சுருதி 


பிரஹ்மத்தை அறிவதற்கும்‌ அடையப்பட்ட ஸர்வாத்ம பர்வத்‌: 
திற்கும்‌ (எங்கும்‌ வியரபித்து இருக்கும்‌ பாவத்திற்கும்‌) மத்தி, 
யில்‌ வேறு கரரியத்தை மறுப்பதற்கு எடுத்துச்சொல்ல தகுந்த 
தாகயிருக்கிறது. ல்‌ 
“தின்று கொண்டு பாடுகின்‌ ருன்‌'' என்பதில்‌ எப்படி 
நிற்கின்றது என்ற கிரியைக்கும்‌ பாட்டுக்கும்‌ நடுவில்‌ வேறு : 
கிரியை இல்லையோ அதுபோல பிரஹ்மத்தை அறிகின்ற 
வனாய்க்கொண்டு பிரஹ்மத்தை (மோக்ஷத்தை) அடைகின்றான்‌ 
என்பதால்‌ அறிவிற்கும்‌ மோக்ஷத்திற்கும்‌ மத்தியில்‌ வேறு 
காரியம்‌ கிடையாது என்பது கிடைக்கிறது. பாரத்வாஜர்‌ 
முதலிய ஆறு ரிஷிகள்‌ தங்களுடைய குருவாகிய பிப்பலாதரைப்‌ 
பார்த்து :“நீங்கள்‌ எங்களுடைய அக்ஞானமாகின்ற சமுத்‌ 
திரத்தை ஞரனமாகின்ற ஓடத்தைக்‌ கொடுத்து தரணம்‌ செய்‌ 
யும்படி செய்தீர்கள்‌. நீங்கள்‌ எங்கள்‌ பிதா என்று சொன்னார்‌ 
கள்‌” “ஆத்மாவை அறிந்தவன்‌ துக்கமடையமாட்டான்‌ என்று 
தங்களைப்‌ போன்‌ றவர்களிடமிகுந்து என்னால்‌ கேட்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. ஹே பகவன்‌! நான்‌ துக்கியாகயிருக்கிறேன்‌ அப்பேர்ப்‌ 
பட்டி என்னை ஞானமாகின்ற ஓடத்தைத்‌ தந்து அக்ஞான. 
மாகின்ற சமுத்திரத்திலிருந்து தரணம்‌ செய்து வைக்க வேண்‌. 
என்று நாரதரால்‌ பிரார்த்திக்கப்பட்டவனாய்க்கொண்டு சனக்‌ 
குமாரர்‌ தபசு செய்து பாபமற்றவராகயிருக்கும்‌ நாரதருக்கு: 
பிரஹ்ம ஞானத்தையுபதேசம்‌ செய்து துக்கத்திற்குக்‌ காரண 
மான அக்ஞானத்தை நாசமச்கும்படி செய்தார்‌?” என்ற இது 
முதலிய சுருதிகள்‌ மோக்ஷத்தை அடைவதற்கு தடையாக 
உள்ள அக்ஞானத்தை நாசம்‌ செய்‌ வதுதான்‌ பிரஹ்ம அறிவிற்‌ 
குப்‌ பலன்‌ என்று தெரிவிக்கின்றன அவ்வாறே துக்கத்திற்கு 
காரணமான பிறப்பு தாசமானால்‌ துக்கம்‌ நாசமாகும்‌; 
பிறப்பிற்கு காரணமான கர்மாக்களில்‌ பிரவிர்த்தி நாசமானால்‌ 
பிறப்பு ஏற்படாது: பிரவிர்த்திக்குக்‌ காரணமான ஆசை 
வெறுப்பு முதலிய தோஷம்‌ நாசமானால்‌ பிரவிர்த்தி எற்படாது 
ஆசை வெறுப்பு முதலிய தோஷத்திற்குக்‌ காரணமான மித்யா 
ஞானம்‌ (அக்ஞானம்‌) நாசமாகி விட்டால்‌ ஆசை முதலிய 
தோஷம்‌ ஏற்படாது இப்படி மேலே மேலே கூறப்பட்டவை 
களில்‌ ஒவ்வொன்‌ றினுடைய தாசத்தால்‌ அதற்கு அடுத்துக்‌ 
கீழேயுள்ள ஒவ்வொன்‌ றின்‌ நாசமும்‌ கெளதம சூத்திரத்தில்‌ 


கூறப்பட்டிருக்கிறது மித்யாஞானத்தின்‌ நாசமோ பிரஹ்மமும்‌ 
நானும்‌ ஒன்று என்ற அறிவினால்‌ ஏற்படுகின்‌ றது. ஆகவே 
பிரஹ்மஞானத்திற்கு அக்ஞான நாசத்தில்‌ தான்‌ பிரயோஜனம்‌ 
என்று கூறப்பட்டதாக ஆகின்‌ றது. | ட எத்த 


பிரஹ்மமும்‌ நானும்‌ ஒன்று என்ற இந்த அபேத 
ஞானம்‌ ஸாமான்னியமான உபாஸனையாக ஆகாவிட்டாலும்‌: 
(1) சம்பத்‌ (2) அத்தியாசம்‌ (3) கிரியாவிசேஷயோகம்‌ 
(4) ஸம்ஸ்‌ காரரூபம்‌ என்ற நான்கு விசேஷ உபாஸனை 
களுக்குள்‌ ஒன்றாகயீருக்கட்டும்‌ என்று கூறுவது சரியில்லை. 


'“மனோவிர்த்திகள்‌ அநேகங்கள்‌; விச்வேதேவர்களும்‌ 
அநேகர்கள்‌ இந்த ஒற்றுமையிருப்பதால்‌ மனதை விச்வேதேவர்‌ 
களாக எவன்‌ பார்க்கிறனோ அவன்‌ எல்லா லோகங்களையும்‌ 
ஜயிக்கிறான்‌.'" என்ற சுருதியிலிருந்து அல்பமான மனதை 
முதலில்‌ பற்றிக்கொண்டு அதிலுள்ள அல்பத்தன்மையை 
விலக்கிவிட்டு உத்கிருஷ்டமான விச்வேதேவர்களின்‌ 
தன்மையை அதில்‌ பாவிப்பது என்ற :'சம்பத்‌'' ஆகின்ற 
உபாஸனை தெரிகின்‌ றது; அதேபோல ஜீவனுக்கும்‌ பிரஹ்மத்‌ 
திற்கும்‌ இரண்டு சேதனர்களாகயிருப்பதால்‌ ஒற்றுமையிருக்‌ 
கிறது.  அல்பமான ஜீவனை முதலில்‌ பற்றிக்கொண்டு அவனி 
டத்திலுள்ள அல்பத்தன்மையை விலக்கிவிட்டு உத்கிருஷ்ட 
மான பிரஹ்மத்தன்‌மையை ஜீவனிடத்தில்‌ பாவிக்க வேண்டும்‌. 
என்று இப்படி “'சமப்பத்‌'' உபாசனை ஏற்படலாமே-- அல்லது: 


வாயுவானது ஸம்வர்க்கமல்லவா? (அக்னி ஜலம்‌ முதலி 
யவற்றை விழுங்குகின்‌ றதல்லவா); பிராணன்‌ ஸம்வர்க்கம்‌ 
மல்லவா? (மனிதன்‌ தூங்கும்பொழுது கண்‌ வாக்‌ முதலிய 
இந்திரியங்களை யெல்லாம்‌ பிராணவாயு விழுங்கிவிடுகின்‌ ற 
தல்லவா): அதேபோல ஒரு கிரியா விசேஷத்தால்‌ ஜீவனிடத்‌ 
பிரஹ்மத்தன்மை பாவிக்கப்படலா மே அல்லது 


“*மனதைப்பிரஹ்மமாகத்‌ தியானம்‌ செய்‌ ஆதித்யனை 
பிரஹ்மமாகத்‌ தியானம்‌ செய்‌'' என்ற சுருதியிலிருந்து மனதி 
லுள்ள மனத்தன்மையை விலக்காமல்‌ மனதில்‌ பிரஹ்மத்தன்‌ 
மையைத்‌ தியானம்‌ செய்து பிரஹ்மமாக பாவிப்பது என்ற 
. அத்தியாசமாகின்ற உபாஸனை கிடைக்கிறது. அதேபோல 


ஜீவனிடத்தில்‌ ஜீவத்‌ தன்மையை விலக்காமல்‌ பிரஹ்மத்‌ 
தன்மையை பாவிப்பது என்ற அத்தியாச உபாஸனை ஏற்பட 
லாமே--அல்லது. | 


பத்தினியினால்‌ நெய்யைப்பார்ப்பது முதலான - கரமச௪' 
வினால்‌ ஏற்படும்‌ சுத்தி (ஸம்ஸ்காரம்‌) எப்படி உபாம்சு யாகத்‌ 
தில்‌ அவ்கமோ அதுபோல எல்லாக்கிரியைகளிலும்‌ பிரஹ்மமும்‌ 
நானும்‌ ஒன்று என்ற பாவனை சமஸ்காரமாக ஆகட்டுமே, 
பாவனை சமஸ்காரமாகயிருந்து கொண்டு அங்கமாக இருக்‌: 
கட்டுமே - என்றால்‌; இந்த நான்கு விதமான உபாசனைகளும்‌: 
சம்பவியாது: பிரஹ்மமும்‌ நானும்‌ ஒன்று என்ற அறிவு ஸம்பத்‌. 
முதலான உபாஸனையாக ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டால்‌ “நீ அதரக்‌- 
யிருக்கிறாய்‌” . '*நான்‌ பிரஹ்மமாகயிருக்கிறேன்‌ ”? “இந்த 
ஆத்மா பிரஹ்மம்‌” இது முதலான வாக்கியங்களுக்கு பிரஹ்‌ 
மத்திற்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ ஐக்கியத்தில்‌ ' தாத்பரியமுள்ள 
சமானமான வேற்றுமையையுடைய பதங்களின்‌ சம்பந்தம்‌ 
பாதிக்கப்பட்டதாக ஆகும்‌ - [நான்‌ பிரஹ்மமாகயிருக்கிறேன்‌ 
என்பதிலுள்ள '*நான்‌”' என்ற பதம்‌ எப்படி முதல்‌ வேற்று: 
மையையுடையதாக யிருக்கிறதோ அதேபோல **பிரஹ்மம்‌”"” 
என்ற பதமும்‌ முதல்‌ வேற்றுமையையுடையதாக யிருக்கிறது. 
ஒரே வேற்றுமையை அந்த பதங்கள்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ 
அபேதம்‌ (ஐக்கியம்‌) அர்த்தமாகும்‌ ““ நான்‌”? என்ற பதத்திற்கு 
எது பொருளோ அதே பொருள்தான்‌ *'பிரஹ்மம்‌”” என்ற 
பதத்திற்கும்‌ என்றாகின்‌ றது. உண்மையிலேயே இரண்டு வெவ்‌ . 
வேறு பதார்த்தங்கள்‌ இருந்தால்தான்‌ ஒன்றில்‌ மற்றொன்‌ றின்‌ 
உபாஸனை சம்பவிக்கும்‌-- இங்கு '*நான்‌ பிரஹ்மமாகயிருக்‌ 
கிறேன்‌” என்ற இடங்களில்‌ இரண்டு பதசர்த்தல்களே 
இல்லை.] மேலும்‌ “ஹிருதய முடிச்சு பேதிக்கப்ப்டுகின்‌ றது. 
அக்ஞானகாரியமான எல்லா சம்சயங்களும்‌ பேதிக்கப்படுகின்‌ 
றன்‌”' என்ற இது முதலான அக்ஞான திவிர்த்தியைப்பலனாகக்‌ 
கூறும்‌ சுருதிக்கு பங்கம்‌ ஏற்படும்‌. ட 

' பிரஹ்மத்தை அறிந்தவன்‌ பிரஹ்மமாகவே ஆகின்றான்‌” 
என்று ஜீவனுக்கு பிரஹ்ம பாவ பிராப்தியையே கூறும்‌ வசனங்‌ 
கள்‌ ஸம்பத்‌ மூதலிய உபரஸனையை ஒப்புக்கொள்ளும்‌ 
கக்ஷியில்‌ நன்கு பொருத்தமுள்ளவைகளாக ஆகாது. ஆகை 


| 


யினால்‌ பிரஹ்மமும்‌ தானும்‌ ஒன்று என்ற அறிவு ஸம்பத்‌ 
முதலான உபாஸனையாக ஆகவே ஆகாது. 


உபாஸனையாகின்ற கிரியையாக 'பிரஹ்மமும்‌ நானும்‌ 
ஒன்று என்ற அறிவு” ஆகவில்லையென்பதால்‌ புருஷனுடைய 
பிரயத்தனத்திற்கு அதீனமாக உண்டாகின்றது என்று ஆக 
முடியாது கிரியையரக அது இருந்தாலல்லவா புருஷனு 
டைய பிரயத்தனத்தை அபேசஷிக்கும்‌ பிரஹ்ம அறிவு புருஷனு 
டைய பிரயத்தனத்திற்கு அதீனமானது என்று இல்லையென்‌ 
றால்‌ அது எதற்கு அதீனம்‌? என்றால்‌ இவ்வாறு: பிரத்தியக்ஷம்‌ 
முதலிய அறிவினால்‌ அறியப்படுகின்‌ ற யரதொரு மெய்யான 
வஸ்து உண்டோ அந்த வஸ்துவின்‌ அறிவு (பிரத்யக்ஷம்‌ 
முதலிய அறிவு) எப்படி வஸ்துவிற்கு அதீனமோ.(வஸ்துவைப்‌ 
பொருத்தோ) அதேபோல வேதாந்த வாக்கியங்களிலிருந்து 
உண்டான பிரஹ்மத்தைப்‌ பிரகாசிக்கும்‌ அறிவு பிரஹ்மத்திற்கு 


்‌ அதினமாக உள்ளது. [யதா எப்படி அர்த்த: அ வஸ்து; 
. அதாவது “எப்படி அர்த்தமே” அப்படி கிரகிக்கும்‌ அறிவு 


தான்‌ யதார்த்தமான அறிவு: அர்த்தத்தைப்‌ பொருத்துத்தான 
அது யதார்த்த ஞானமாக ஆகின்றது: வந்திருக்கின்ற 
தூணின்‌ அறிவு உண்மையான அறிவு என்று எப்படித்‌ 
தெரியும்‌? வஸ்துவான தூணையே பொருத்து அந்த அறிவு 
இருந்தால்‌ அது உண்மையான அறிவுதான்‌ என்று 
ஆகின்‌ றதில்லையா] 


இப்பேர்பட்ட ஏற்கனவே சித்தமான பிரஹ்மத்தையும்‌ 


அதன்‌ ஞானத்தையும்‌ எந்த யுக்தியைக்‌ கொண்டாவது புருஷ 


டைய பிரயத்தனத்தினால்‌ உண்டாகக்கூடிய காரியங்களுடன்‌ 
இணைப்பைக்‌ கல்பிக்க முடியாது 


““அறிகின்‌ றது'” என்பது கிரியைதர்னே; அப்படியிருக்‌ 
கும்பொழுது அறிவாகின்ற கிரியைக்கு கர்மாவாக (அறியப்‌ 
படும்‌ பொருளாக) பிரஹ்மம்‌ இருக்கிறதே; அதனாலே எப்படிப்‌ 
பத்னீயினுடைய பார்வையாகின்‌ற கிரியைக்கு கர்மாவாகின்ற 
(பார்க்கப்படும்‌ பொருளாக) நெய்‌ ஆவதன்‌ மூலம்‌ அந்த நெய்‌ 
பார்வையாகின்ற கிரியைக்கு அங்கமாக ஆகின்‌ றதேர்‌ அது 
போல பிரஹ்ம அறிவிற்குக்‌ கர்மாவாக (அறியப்படும்‌ பொரு 


ளாக) பிரஹ்மம்‌ ஆகின்றது என்பதால்‌ அந்த அறிவாகின்ற 
கிரியைக்கு பிரஹ்மம்‌ அங்கமாக இருக்கட்டுமே என்று கூற 
முடியாது: ஏனென்றால்‌ ““அறியப்படுகின்‌ ற கசரியங்களையோ 
அறிவிக்கின்ற காரணங்களையோ காட்டிலும்‌ வேறானது 
பிரஹ்மம்‌”” என்ற சுருதியால்‌ பிரஹ்மத்திற்கு அறிவாகின்ற 
கிரியைக்கு கர்மாவாகயிருக்கும்‌ தன்மை நிராகரணம்‌ செய்யப்‌ 
படுகின்‌ றது. **பார்க்கப்படும்‌ இந்த லோகம்‌ பூறாவையும்‌ எந்த 
ஆத்மாவினாலே பார்க்கிறனோ அந்த ஆத்மாவை எந்தக்‌ 
காரணத்தைக்கொண்டு பார்ப்பான்‌'' என்ற இந்த சுருதியினா 
ம்‌: பிரஹ்மத்திற்கு அறிவினால்‌ அறியப்படும்‌ தன்மை 
திராகரணம்‌ செய்யப்படுகின்‌ றது அவ்வாறே “எத்த ஆத்ம 
வாக்கிற்கு எட்டாததோ எந்த ஆத்மா இருப்பதால்‌ வாக்கு 
 பேசுகின்றதோ”” என்று ஆத்மாவிற்கு பிரத்யக்ஷம்‌ முதலான 
பிரமாணங்களால்‌ அறியப்படாத தன்மையைச்‌ சொல்லிவிட்டு 
**அறிவிற்கு விஷயமாகாத அந்த பிரஹ்மத்தையே நீ அறிந்து 
கொள்‌: ஜனங்கள்‌ உபாதியோடு கூடிய பிரஹ்மமான 
தேவதையை அது இல்லை அந்த பிரஹ்மம்‌'” என்று உபாஸனை 
யாகின்ற கிரியைக்குக்‌ கர்மாவாக இருக்கும்‌ தன்மை பிரஹ்மத்‌ 
திற்குக்‌ கிடையாது என்று நிஷேதிக்கப்படுகின்‌ றது. 


பிரஹ்மம்‌ அறிவிற்கு விஷயமாகக்‌ கூடியதல்ல (அறி 
வினால்‌ அறியப்படத்தக்கதல்ல ) என்றால்‌ பிரஹ்மத்தைக்‌ 
குறித்து சாஸ்திரத்திற்குப்‌ பிரமாணமாகயிருக்கும்‌ தன்மை 
யில்லாமலிருக்கட்டும்‌ என்று சொல்லுவது சரியில்லை: ஏனென்‌ 
ரூல்‌ பிரஹ்மத்தை அறிவிப்பதில்‌ சாஸ்திரம்‌ பிரயேர்ஜனமா 
கின்‌ றது என்று இல்லாவிட்டாலும்‌, அக்ஞானத்தினால்‌ கல்பிக்‌ 
கப்பட்ட பேதத்தை (அறிகின்‌ றவன்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்‌ 
என்ற வேற்றுமையை) நிவிர்த்தி செய்வதில சாஸ்திரம்‌ பிர 
யே ஜனமர்கயிருக்கிறது. சாஸ்திரம்‌ பிரஹ்மத்தை “*இது:” 
இப்பேர்ப்பட்டது என்று நேரிடையாக போதிப்பதில்‌ தாத்பரிய 
முள்ளதாக இல்லை (கரும்பு தேன்பால்‌ என்ற இந்த சொல்லு 
களால்‌ 'தித்திப்பு' உள்ளது என்று சாமான்னியமாகச்‌ சொல்ல 
முடியுமே தவிர இது இது இந்த மாதிரி தித்திப்பு உள்ளது 
என்று அவைகளால்‌ போதிக்கமுடியாது அதுபோல வேதாந்த 
சாஸ்திரத்தினாலும்‌ பிரஹ்மத்தை நேரிடையாக இப்பேர்ப்பட்‌ 
டது என்று கூறமுடியாது.) அப்படியென்றால்‌ எப்படிப்‌ பிரதி 


பாதனம்‌ செய்கின்றது என்றால்‌:- உள்ளேயிருக்கும்‌ ஆத்‌ 
மாவை 'இது” என்று விஷயமாகாததது என்று பிரதிபாதனம்‌ 
செய்துகொண்டு அக்ஞானத்தினால்‌ கல்பிக்கப்பட்டுள்ள அறி 
,கின்றவன்‌ அறிவு அறியப்படும்‌ பொருள்‌ என்ற இவ்வேற்று 
மையை நிவிர்த்தியர்கும்படி சசஸ்திரம்‌ செய்கின்றது-- 
(ஆக சாஸ்திரத்திற்கு அக்ஞான நிவிர்த்தியில்தான்‌ தாத்பரி 
யம்‌) அவ்வாறே **“எவனுக்கு பிரஹ்மம்‌ அறிவிற்கு விஷய 
மில்லை என்ற நிச்சயம்‌ இருக்கிறதோ அவனால்‌ அது நன்கு 
அறியப்பட்டதாகயிருக்கிறது: எந்த அக்ஞனுக்கு பிரஹ்மம்‌ 
அறிவிற்கு விஷயம்‌ என்ற நிச்சயம்‌ இருக்கிறதோ அவனால்‌ 
அது அறியப்படவில்லை- அறிந்தவர்களுக்கு அறியப்பட்ட தாக 
இல்லை . அறியாதவர்களுக்கு அறியப்பட்ட தாகயிருக்கிறது'* 
“கண்ணுக்கும்‌ விஷயத்திற்கும்‌ உண்டான சம்பந்தத்தினாலேற்‌ 
பட்ட மனோவிர்த்தியைப்‌ (அறிவை) பார்க்கின்ற சாக்ஷியை 
இந்தப்‌ பார்வையைக்கொண்டு உன்னால்‌ பார்க்க முடியாது; 
புத்திவிர்த்தியைப்‌ (திச்சய ரூபமான விர்த்தியைப்‌) பரர்க்கக்‌ 
கூடிய சாக்ஷியை இந்த திருஷ்டியால்‌ உன்னால்‌ பார்க்க 
முடியரீது.”” என்‌ ற இதுமுதலிய சுருதிகள்‌ பிரஹ்மம்‌ அறிவிற்கு 


விஷயமரகாது என்பதைத்‌ தெரிவிக்கின்றன. ஆகையினால்‌ 


அக்ஞானத்தினால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட சம்சாரித்தன்‌ மையின்‌ நிவிரீத்‌ 
தியைச்‌ செய்வதினாலேயே எப்பொழுதும்‌ பந்தத்திலிருந்து 
விடுதலையையடைத்திருக்கும்‌ ஆத்மஸ்வருபத்தைத்தருகின்றது 
என்றாகுமாதலால்‌ மோகத்திற்கு அதித்யமாகயிருக்கும்‌ 
தன்மை இல்லை. [அதாவது வெறும்‌ பிரஹ்மம்‌ அறிவினால்‌ 
அறியப்படவில்லையென்றாலும அக்ஞானத்தினால்‌ கல்பிக்கப்‌ 
பட்ட மரதொரு பந்தம்‌ இருக்கிறதோ அந்த பந்த நிவர்த்தி 
யோடு கூடிய பிரஹ்மம்‌ அறிவினால்‌ அறியப்படுகின்றது 
எனவே பந்த திவிர்த்தியே மோக்ஷம்‌... இங்கு சம்சார பந்த 


திவிர்த்தி மேர்க்ஷம்‌ என்று சொல்லப்பட்டது , இதனால்‌ அவித்‌ ' 


யையின்‌ திவிர்த்தியும்‌ சொல்லப்பட்டதாகவே ஆகின்றது 
என்ற முடிவிற்கு வரமுடியாது, இங்கு சிலர்‌ இப்படிக்‌ கூறு 
கின்றனர்‌; - மனதை உடையவன்‌ ஜீவன்‌, ஜீவனிடத்தில்‌ 
அவித்யையின்‌ ககர இருப்பதற்குப்‌ பொறுப்பாளி மனது 
தான்‌. ஜீவனிடத்தில்‌ அவித்மையின்‌ சம்பந்தம்‌ தான்‌ 
ஜீவனிடத்தில்‌ சம்சாரபந்தம்‌: பிரம்மஞானம்‌ ஏற்பட்டவுடன்‌ 
மனது நாசமா கவே ஜீவனிடத்தில்‌ அவித்யையின்‌ சம்பந்தம்‌ 


நிவிர்த்தியடைகின்றது. ஏன்‌? அளித்யையின்‌ சம்பந்தத்‌ 
திற்குக்‌ காரணமான மனம்‌ நாசமாகிவிட்டதால்‌, அவித்யா: 
சம்பந்தம்‌ நிவிர்த்தியானவுடன்‌ சம்சார பந்தம்‌ நாசமர்கி விடு: 
கின்றது. ஜீவனிடத்தில்‌ மனைக்‌ காரணமாக உடைய 
அவித்யையின்‌ சம்பந்தம்‌ தான்‌ நிவிர்த்தியாகின்‌ றதே யொழிய 
அவித்யை நிவிர்த்தி அடையவில்லை என்று சிலர்‌ கூறு” 
கின்றனர்‌. ர த்‌ 


எவ்ன்‌ மோக்ஷத்தை உண்டாகக்கூடியது என்று 
ஒப்புக்கொள்ளுகின்‌ ।ுனோ அவனுடைய அந்த மோக்ஷம்‌ 
மனதின்‌ சம்பந்தமான காரியத்தையே வாக்கின்‌ 
சம்பந்தமான காரியத்தையோ சரீரத்தின்‌ சம்பந்தமான 
காரியத்தையோ அபேக்ஷிக்கிறது என்பது பொருத்தம்‌. 
மோக்ஷம்‌ (மண்‌, குடம்‌ போல) மாறுதலையடையும்‌ 
என்று ஒப்புக்கொண்டாலும்‌ அப்படியே: ஆக இரண்டு 
பக்ஷங்களிலும்‌ மோக்ஷத்திற்கு அநித்ய தன்மை திச்சயம்‌: 
மண்ணில்‌ இருந்து மாறுதல்‌ அடையும்‌ குடமோ பரலிலிருந்து 
உண்டாகும்‌ மாறுதலையுடைய தயிரோ லோகத்தில்‌ நித்யமாக 
யிருப்பதாகக்‌ காணப்படுகின்‌ றதில்லையல்லவா? ஜீவனால்‌ பிரஹ்‌ . 
மம்‌ அடையப்படுகின்‌ றது என்று கூறி காரியத்தின்‌ அபேகைடி 
மிருக்கின்றது என்று சொல்லுவோமென்றாலேர்‌ அதுவும்‌ 
சம்பவியாது: ஏனென்றால்‌ பிரஹ்மம்‌ ஜீவனுடைய சுவ்ரூபம்‌ 
தானே - தன்னுடைய சுவரூபத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பிரஹ்மம்‌ 
வேறு என்று கொண்டாலும்‌ பிரஹ்மத்திற்கு ஜீவனால்‌ அடை 
யப்படும்‌ தன்மை சம்பவியாது: பிரஹ்மம்‌ எங்கும்‌ இருப்பதா 
லும்‌ மித்யமாக அடையப்பட்டதாகத்‌ தானிருக்கிறது. அதனால்‌ 
அதையடைவதற்கு மனது முதலரனவைகளின்‌ சம்பந்தமான 
காரியத்தின்‌ அபேக்ஷை வேண்டாம்‌) எங்கும்‌ இருக்கிற 
ஆகாசம்‌ எப்படி' எல்லாரிடத்திலும்‌ சம்பந்தப்பட்டிருப்பதால்‌ . 
அடையத்தகுந்தது இல்லையோ அதுபோல. மோக்ஷம்‌ சுத்தி 
செய்யத்தகுந்ததும்‌ இல்லை: * அப்படியிருந்தால்‌ காரியத்தை 
அபேசுஷிக்கட்டும்‌. அப்படியில்லையே - சுத்தி செய்தல்‌ என்பது 
எது சுத்தி செய்யத்‌ தகுந்ததோ அதற்கு அதிசயமான குணத்‌ 
தைச்‌ செய்வதோ அல்லது தோஷத்தை நிவிர்த்தி செய்வதோ 
ஆகும்‌ [ஏற்கனவே பிரகாசமாக இருப்பதை அதிகப்பிரகாச 


மாக. ஆகும்படி செய்வதோ அல்லது இருக்கிற அழுக்கைப்‌: 
போக்கடிக்கும்படி செய்வதோ சுத்தி செய்தல்‌ ஆகும்‌] நான்‌ 
பிரஹ்மமாக இருக்கிறேன்‌ என்று உபாஸனை செய்வதன்‌ மூலம்‌ 
பிரஹ்மமான மோக்ஷத்திற்கு அதிசயமர்ன। குணம்‌ செய்ததாக 
ஆகட்டும்‌ என்றால்‌ அதிசயமான குணத்தை ஏற்க இயலாத 
பிரஹ்ம ஸ்வரூபத்தன்மை -மோக்ஷத்திற்கு இருப்பதால்‌ அது 
சம்பவியாது. மோக்ஷத்தில்‌ தோஷத்தை நிவிர்த்தி செய்தல்‌ 
என்பதும்‌ சம்பவியா து! எனென்றால்‌ அது தோஷமற்ற சுத்த 
ஸ்வ்கூபமாகயிருக்கிறது ஆத்மாவில்‌ மறைந்து இருக்கிற 
ஆத்மஸ்வரூபமான மோக்ஷமே ஆத்மா கிரியையினால்‌ சுத்தி 
செய்யப்படும்‌ பொழுது நன்கு பிரகாசிக்கின்றது. எப்படி 
அழுக்குப்படிந்த டி தேய்த்து அழுக்குப்போனதும்‌ 
எப்படிப்‌ பிரகாசத்தன்‌மையைப்‌ பெறுகிறதோ அதுபோல, 
என்று இப்படிச்‌ சொல்லலாமே என்றால்‌ அது சரியில்லை. 
ஏனென்றால்‌ ஆத்மாவிலுள்ள அழுக்கு கல்பிதம்‌ (மித்யா 
ஞானத்தினாலே ஏற்படும்‌ தோற்றம்‌) என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌ 
அது ஞர்னத்தினால்தான்‌ நிவிர்த்தியடை யமுடியும்‌. அழுக்கு 
கல்பிதம்‌ இல்லை, என்று கொண்டாலும்‌ கிரியையினால்‌ அழுக்கு 
திவிர்த்தியாகட்டும்‌ என்று சொல்லமுடியாது, ஏனென்றால்‌ 
ஆத்மாவில்‌ கிமியைக்கு ஆசிரயமா கயிருக்கும்‌. தன்மை பொருந் 
தாது-- கிரியை எதில்‌ ஆசிரயித்து இருக்கிறதோ அதை 
விகாரப்படுத்தா விட்டால்‌ அது கிரியையாக ஆகாது ஆத்மா 
விற்கு விகாரம்‌ ஏற்ப டுமானால்‌ ஆத்மாவாகின்ற மோக்ஷம்‌ 
அதித்யம்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளவேண்‌ டியதாக ஆகும்‌. *-இந்த 
ஆத்மா விகாரமற்றதாகச்‌ சொல்லப்படுகின்‌ றது”? என்ற இது 
முதலிய வாக்கியங்களுக்கு பாதம்‌ ஏற்படும்‌. அது இஷ்டமில்‌ 
லாதது. ஆகையால்‌ ஆத்மாவிற்குத்‌ தன்னை ஆசிரயமாகக்‌ 
கொண்ட கிரியை சம்பவியாது. வேறு ஆசிரயத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டு கிரியை ஆத்மாவிலிருக்கும்‌ அழுக்கை போக்கடிக்‌ 
கின்றது என்று கொண்டால்‌ அன்னியத்திலிருக்கின்ற 
கிரியைக்கு ஆத்மா இலக்காக ஆகாததால்‌ அந்தக்கிரியையால்‌ 
ஆத்மாவிற்கு சுத்தி சம்பவியா து 


தேகத்தை ஆசிரயமாகக்‌ கொண்ட ஸ்னானகிரியை ஆச 
மனம்‌ யக்ஞோபவிீதம்‌ தரித்துக்கொள்ளுதல்‌ இது முதலான 
கிரியைகள்‌ தங்களுக்கு ஆசிரயமில்லாத தேஹி (தேகத்தோடு 


A 


(ஜே 


கூடிய ஜீவன்‌) ஸமஸ்காரம்‌ (சுத்தி ) செய்யப்படுகின்‌ றவனாகப்‌ 


பார்க்கப்படுகின்றான்‌ அல்லவா? என்றால்‌ அது சரியல்ல: 


. வெறும்‌ ஜீவனுக்கு அந்த ஸம்ஸ்காரம்‌ இல்லை: ஏனென்றால்‌ 


ஸம்ஸ்கார கிரியைக்கு ஆசிரயமான எந்த தேகத்தோடு கூடிய 
ஆத்மா அவித்யையினால்‌ நான்‌ என்று கிரஹிக்கப்படுகின்‌ ற$ேதச 


அந்த தேகத்தோடு கூடிய ஆத்மாவிற்கு சம்ஸ்காரம்‌ செய்யப்‌ . 
படுகின்‌ றது கிரியைக்கு எந்த தேகம்‌ ஆசிரயமோ அதை வீட்டு. 


வீட்டு அதற்கு வேறானதில்‌ சம்ஸ்காரம்‌ செய்யப்படவில்லை. 


அல்லது நல்ல வாசனைத்திரவ்யத்திலுள்ள வ்ரீசனையை அந்த . 
வாசனையைத்‌ தலையில்‌ தடவிக்கொண்டிருப்பவரிடம்‌ இருப்ப . 


தாகக்‌ கல்பிக்கிறோம்‌. அதுபோல தேகத்திலுள்ள கிரியையைத்‌ 
தேஹியினிடத்தில்‌ இருப்பதாகக்‌ 
ஸ்னானம்‌ முதலிய கிரியைக்கு சரீரத்தோடு கூடியவனே ஆசிர 
யமாக ஆகின்றான்‌. அதனால்‌ அவனுக்கே ஸ்னானம்‌ முதலான 


ஸம்ஸ்காரம்‌ என்பது பொருத்தம்‌ தான்‌ என்று இப்படியும்‌ 
சொல்லலாம்‌; 


ஸ்னானம்‌ ஆசமனம்‌ முதலியவைகளுக்குத்‌ தேகம்‌ 
ஆசிரயம்‌ என்பது பிரத்யக்ஷம்‌ கிரியைக்கு ஆசிரயமான 
யாதொரு தேகம்‌ உண்டோ அந்த தேகத்தோடு கூடிய 
ஆத்மாவை எவன்‌ அவித்யையினால்‌ நான்‌ என்று பாவிக்கிறானோ 
அவன்‌ (அந்த தேகத்தோடு கூடிய ஆத்மா) ஸம்ஸ்காரம்‌ 
(சுத்தி) செய்யப்பட்டவனாக ஆகிறான்‌ என்பது பொருத்தமே. 


தேகத்தை ஆசிரயமாக உடைய வைத்தியம்‌ செய்தல்‌ 
என்ற கிரியையினால்‌ ஏற்படும்‌ தாது சாம்யத்தினால்‌ (ஆரோக்கி 
யத்தினால்‌) “நான்‌ ரோகமில்லாதவன்‌ '' என்ற புத்தி எந்த 
தேகத்துடன்‌ கூடிய ஆத்மாவினிடத்தில்‌ உண்டாகின்‌ றதோ 
அந்த தேகத்துடன்‌ கூடினவனாய்க்‌ கொண்டு அதையே நான்‌ 
என்று பாவிக்கின்ற அந்த ஆத்மாவிற்கே தான்‌ அந்த 
ஆரோக்கியம்‌ என்ற பலன்‌ - அதே போல ஸ்னானம்‌ ஆசமனம்‌ 


கல்பிக்கிறான்‌. எனவே. 


யக்ஞோபவீத: தாரணம்‌ முதலிய கிரியைகளினால்‌ * நான்‌ 
சுத்தன்‌'” “நரன்‌ ஸம்ஸ்கிருதன்‌”' என்ற புத்தி யாதொரு 
தேகத்துடன்‌ கூடிய ஆத்மாவில்‌ உண்டாகிறதோ அந்த 
ஆத்மாவே அந்த கிரியையினால்‌ சுத்தம்‌ செய்யப்பட்டவனாக 
ஆகின்றான்‌ அவனோ தேகத்துடன்‌ கூடியவன்‌ தான்‌ 
[கிரியைக்கு அசிரயமான தேகத்தை விட்டு விட்டுத்‌ தனியாக 
அவன்‌ இல்லை] நான்‌ என்ற பொருளாக அறியப்படுகின்‌ ற 
சரீரம்‌ அந்தக்கரணம்‌. முதலியவைகளோடு கூடிக்கொண்டு 
தான்‌ கர்த்தா என்று எவன்‌ பாசிக்கிரனோ அவனாலேதான்‌ 
எல்லா காரியங்களும்‌ செய்யப்படுகின்‌ றன அக்காரியங்களின்‌ 
பலன்களையும்‌ அவனேதான்‌ அனுபவிக்கிறான்‌ **நான்‌ கர்த்தர 
என்று தன்னிடத்தில்‌ கர்த்தாவாக இருச்கும்‌ தன்மையைப்‌ 
பாவிக்கின்ற கர்த்தா, சாக்ஷி என்ற இவ்விருவர்களுக்குள்‌ 
கர்த்தா என்பவன்‌ கர்ம பலனை ருசியுடன்‌ அனுபவிக்கிறான்‌. 
மற்றவனான சாக் என்பவன்‌ கர்ம பலனை அனுப 
விக்காமல்‌ சாக்ஷியாகப்‌ பிரகாசித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ '” . 
என்ற மந்திரவர்ணம்‌, கர்த்தா கர்ம பலனை அனுபவிக்கிறான்‌ 
என்பதற்குப்‌ பிரமாணமாக இருக்கிறது. "இந்திரியங்கள்‌ 
மனது இவைகளுடன்‌ கூடிய ஆத்மாவே போக்தா என்று 
அறிந்தவர்கள்‌ கூறுகின்றார்கள்‌”' என்ற வாக்கியமும்‌ பிரமாண 
மாக ஆகின்றது ' “அவித்யை என்ற திரையால்‌ மறையப்பட்டி 
ருப்பதாயும்‌; தெரிகின்ற எல்லச வஸ்துக்களிலும்‌ வியாபித்து 
இருக்கின்‌ றதாயும்‌; ஸர்வ பூதங்களிலும்‌ அந்தராத்மாவாக 
இருப்பதாயும்‌; கிரியைகளை சாக்ஷியாகப்‌ பார்த்துக்கொண்டு 
இருப்பதாயும்‌; ஸர்வபூதங்களுக்கும்‌ அதிஷ்டானமாக இருப்ப 
தாயும்‌; சித்ஸ்வரூபமாக இருப்பதாயும்‌; தர்மங்களற்றதாயும்‌, 
அத்துவிதீயமாக இருப்பதாயும்‌; சாக்ஷியாக இருக்கிறதாயும்‌; 
பிரகாசிக்கின்‌ றதாயும்‌; இரண்டாவது வஸ்து இல்லாததாயும்‌ 
உள்ள ஒரே பொருள்‌ இருக்கிறது'' “அந்த பரமாத்மா எல்லா 
வற்றையும்‌ வியாபித்திருக்கிறது, பிரகாசிக்கிறது, தேகாதி 
களற்றது, குறைவற்றது; நித்தியமானது; ராகத்வேஷாதி 
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தேரஷமற்றது; புண்ணியபாபங்களால்‌ சம்பந்திக்‌ கப்படஈ.த.து” 


என்ற இரண்டு மந்திரங்களும்‌ பிரஹ்மத்திற்கு.அதிசய -குணாதி. 
களை ஏற்கமுடியரத தன்மையையும்‌ நித்திய சுத்தத்தன்மையை. 


யும்‌ காட்டுகின்றன இப்பேர்ப்பட்ட பிரஹ்மஸ்வ்கூபத்தை 
அடைவது என்பதே மோக்ஷம்‌ - ஆகையினால்‌ மோக்ஷம்‌: ஸம்ஸ்‌ 
காரம்‌ செய்யத்தகுந்தது இல்லை. 


உத்பத்தி, அடைதல்‌, விகாரம்‌, ஸம்ஸ்காரம்‌ என்ற . 


இந்த நான்குகளையோ வேறு எந்த விதமர்கவோ கிரியையை 
மோகத்தில்‌ சம்பந்தப்படுத்துவ்து என்பது எவராலும்‌ 
மூடியாது-- 


ஞானத்தைத்தத்‌ தவிர வேறு கிரியை எதுவும்‌ மோக்ஷத்திற்குக்‌ 
காரணமாக ஆகாது- ஞானம்‌ என்பது மனதில்‌ ஏற்படும்‌ 
கிரியைதானே? அப்படியிருக்கும்‌ பொழுது. கிரியையை 


மோக்ஷ£த்தில்‌ சம்பந்தப்படுத்தமுடியாது என்று எப்படிச்‌ சொல்‌ . 


லப்படுகின்‌ றது என்று கேட்பது சரியில்லை; ஏனென்ளுல்‌ மனதில்‌ 
ஏற்படுகின்ற ஞானத்திற்கும்‌ மனதில்‌ ஏற்படுகின்ற தியானம்‌ 
முதலிய கிரியைக்கும்‌ வேற்றுமை இருக்கிறது. கிரியை என்பது 
யாது? எது புருஷனுக்கு அதீனமாக இருக்கிறதோ (எது புருஷ 
னால்‌ செய்யவோ செய்யாமலிருக்கவோ வேறுவிதமாகச்‌ செய்‌ 


யவோ முடியும்படி இருக்கிறதோ); எது வஸ்துஸ்வரூபத்தை Es 


அபேக்ஷிக்காமல்‌ விதியினாலேயே விதிக்கப்படுகின்‌ றதாயும்‌ 
இருக்கிறதோ அது அல்லவா கிரியை? உதாரணமர்க “எந்த 
தேவதையை யுத்தேசித்து ஹவிஸ்ஸ-ு கிரகிக்கப்படுகின்‌ றதேர 
அந்த தேவதையை '‘வஷட்‌”' என்று சொல்லிக்கொண்டு 
தியரனம்‌ செய்ய வேண்டும்‌'' என்றும்‌, *“ஸந்நிதியாதேவதை 
யைத்‌ தியானம்‌ செய்யவேண்டும்‌'' என்றும்‌ கூறுகின்ற இது 
முதலிய வாக்கியங்களால்‌ விதிக்கப்பட்ட “தியானம்‌?” மனதில்‌ 


ஏற்படுகின்‌ றதாமிருத்தாலும்‌ கிரியைதான்‌; ஏனென்றால்‌ புருஷ 


னுக்கு அதீனமாக இருப்பதால்‌ தியானம்‌ செய்யவோ செய்யா 


மலிருக்கவோ சாத்தியமாக இருக்கிறது. [மேலே காட்டிய 
உதாரண வாக்கியங்களில்‌ வஸ்துவான தேவதையை விஷய 
மாகக்கொண்டு (செயப்படுபொருளாகக்‌ கொண்டு) தியானம்‌ 
என்கிற கிரியை விதிக்கப்படுகின்‌ றது. அதாவது வஸ்துஸ்வ 
ரூபத்தை விஷயமாகக்‌ கொண்ட தியானம்‌ விதிக்கப்படு 
கின்றது, அப்படியிருக்கும்‌ பொழுது வஸ்துஸ்வ்ரூபத்தை 
அபேக்ஷிக்காமலேயே விதியினால்‌ தியானம்‌ விதிக்கப்படு 
கின்றது என்பதற்கு இந்த வாக்கியங்கள்‌ எப்படி உதாரணங் 
களாக ஆகும்‌ என்று கேள்வி எழலாம்‌- அதற்குச்‌ சமதானம்‌ 
இதுவாம்‌: தியானம்‌ இங்கு வாஸ்தவமான தேவதையை விஷ 
யமாகக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்பது உண்மையே. ஆனால்‌ 
வஸ்துவை -விஷயமாகக்கொண்டு தியானம்‌ இருக்கிறது ௭௮ 
பதற்க்காக வஸ்துவை அபேக்ஷித்துத்தான்‌ விதியினால்‌ 
தியானம்‌ இங்கு விதிக்கப்படுகின்‌ றது என்பது இல்லை என்று 
தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌] ஞானமோவெனில்‌ பிரமாணத்‌ 
தினால்‌ ஏற்படக்கூடியது. பிரமாணமோ வஸ்துஸ்வரூபத்தை 
விஷயமாக உள்ளது அதனால்‌ ஞானம்‌ செய்யவோ செய்யாமல்‌ 
இருக்கவோ வேறுவிதமாகச்‌ செய்யவோ முடியாதது- அது 
வஸ்துவிற்கே அதீனம்‌; அது சோதனா விதிக்கு அதீனம்‌ இல்லை 
ஆகையால்‌ தியானத்தைப்போல, ஞானம்‌ மனதில்‌ ஏற்படுவ 
தாக இருந்தாலும்‌ தியானத்திற்கும்‌ ஞானத்திற்கும்‌ மஹத்‌ 
தான வேறுபாடு இருக்கிறது. [கிரியையானது வஸ்துஸ்வ 
ரூபத்தை அபேக்ஷிக்காமலேயே விதியினால்‌ விதிக்கப்படுகின்‌ 
றது ஞானமோ என்றால்‌ வஸ்துஸ்வரூபத்தை அபேக்ஷித்துத்‌ 
தான்‌ பிரமாணத்தினால்‌ உண்டாகின்றது, எது வஸ்துஸ்வ 
ரூபத்தை அபேக்ஷிக்காமல்‌ விதியினால்‌ எற்படுகின்றதோ அது 
புருஷனுக்கு அதீனமாக இருக்கும்‌. ஞானமோ வஸ்துஸ்வ 
ரூபத்தை அபேக்ஷிக்கிறது. அதனால்‌ புருஷனுக்கு அதீனமாக 
அது ஆகாது; அதனால்‌ ஞானம்‌ செய்யவோ, செய்யாமலிருக்‌ 
கவோ வேறுவிதமாகச்‌ செய்யவோ சாத்தியமில்லாததாக 
இருக்கிறது ] 


ty 


கூ 


“ஹே கெளதம, புருஷனே அக்னி? “ஹே கெளதம 

ஸ்திரீயே அக்னி?” என்ற இவ்விடத்தில்‌ ஸ்திரீபுருஷர்களை அக்‌ 
னியாகப்பாவிக்கின்‌ ற பாவனை மனதில்‌ ஏற்படுகின்‌ றதாக இருக்‌ 
கிறது கண்‌ முன்‌ இருக்கிற அக்னியாகின்‌.ற வஸ்துவை அபே- 
க்ஷிக்காமல்‌ வெறும்‌ சோதனா விதியினால்‌ ஏற்படுகின்றதால்‌ அது 
கிரியைதான்‌- புருஷனுக்கு அதீனமும்‌ கூட- கண்ணுக்கு எதிரே 
இருக்கிற அக்னியில்‌ அக்னி என்று யாதொரு புத்தி ஏற்படுகின்‌ 
றதோ அது விதிக்கு அதீனமில்லை. புருஷனுக்கும்‌ அதீனமில்லை 
அப்படியானால்‌ அது என்னது என்றால்‌; கண்ணினால்‌ அ றியப்‌ 
படும்‌ அக்னியாகின்ற வஸ்துவிற்கு அதீனமாக ஆகின்றதால்‌ 
அது ஞானம்தான்‌, கிரியை இல்லை- (அக்னி என்ற பிரத்யக்ஷ 
அறிவிற்கு அக்னியாகின்ற விஷயம்‌ காரணம்‌-அக்னியாகின்‌ ற 
விஷயம்‌ கண்முன்‌ இருந்தால்தான்‌ அ க்‌ னி என்ற மெய்யான 
அறிவு ஏற்படும்‌, எனவேதான்‌ அக்னியாகின்ற வஸ்துஷ்த்த 
அதீனமாக அக்னி என்ற பிரத்யக்ஷ அறிவு ஆகின்‌ றது என்று 
கூறப்படுகின்றது) இவ்வாறே அனுமானம்‌ முதலிய மற்‌ ற பிர 
மாணங்களினாலே ஏற்படும்‌ ஞானமும்‌ கிரியையாக ஆகாது 
என்று அறியத்தகுந்தது. [கண்ணினால்‌ ஏற்படுகின்‌ ற அறிவிற்கு 
(பிரத்யக்ஷ அறிவிற்கு) எதிரே இருக்கும்‌ விஷயம்‌ காரணமாக 
ஆகும்‌ என்பது ஓப்புக்கொள்ளத்தகுந்தது. கண்ணுக்கு எதிரில்‌ 
“சம்பந்தப்படாததாக இருந்தாலும்‌ அக்னி மலையில்‌ இருக்கிறது 
என்ற அனுமானத்தினால்‌ அ றிவுஏற்படுகின்‌ றது- அக்னி என்ற 
அறிவு அங்கு வஸ்துவாகின்ற அக்னி இல்லாமலேயே ஏற்படு 
கின்றது. எனவே :பிரமாணங்களினால்‌ ஏற்படும்‌ அறிவுகள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ வஸ்துவைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டவைகளாக இருக்கும்‌ 
என்று ஒப்புக்கொள்ளுவது சரியில்லையேஎன்‌ ற கேள்வி எழலாம்‌. 
ஆனால்‌, அதற்குச்சமாதானம்‌ இதுவாம்‌:-அனுமானத்தினால்‌ ஏற்‌. 
படுகின்ற அக்னி என்ற ஞானம்‌, சோதனா விதியை அபேக்ஷ்க்‌ 
-காமலேயே அக்னியைச்சாதிக்க ஹேதுவாக இருக்கும்‌ புகையா 
கின்ற வஸ்துவைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டு ஏற்படுகின்றது. 
சித்தமாகஇருக்கிற வஸ்துவை அபேக்ஷித்தேதான்‌ அனுமானத்‌ 
தினால்‌ ஏற்படுகின்ற அறிவும்‌ உண்டாகின்றது என்பது அறியத்‌ 
தகுந்தது. இதேபோல வாக்கியத்திலிருந்து ஏற்படப்போகின்‌ ற 
அர்த்த ஞானமும்‌ அந்த அர்த்தத்தைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டு 
.ஏற்படாவீட்டாலும்‌ சப்தத்தைக்‌ காரணமாகக்‌ கொண்டு ஏற்படு 
கின்‌ றது.] 


சீ 


இவ்வாறு இருப்பதால்‌ பிரஹ்மமாகின்ற ஆத்மாவைக்‌ 
கிரகிக்கின்ற யதார்த்த ஞானமும்‌ விதிக்கு அதீனம்‌ இல்லை. 


_ஆதிமா அறியத்தகுந்தது”' என்ற இது முதலிய சுருதி 
களில்‌ ஞானத்தை விதிக்கும்‌ “லிங்‌” முதலிய பிரத்மாயங்கள்‌ 
காணப்படுகின்‌ றனவே! அதனால்‌ பிரஹ்ம அறிவு கிரியையாக 
அல்லவா ஆகும்‌. விதிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌? என்று கூறுவது சரி 
யில்லை; ஏனென்றால்‌ பிரஹ்ம அ றிவு விதிக்கு அதீனமாக ஆக 
பூடியாததால்‌ அறிவை விதிக்கும்‌ “லிங்‌'பிரத்யயங்கள்‌ அறிவை 
விதிக்க இயலாமல்‌ முடக்கத்தையடைந்தவைகளாக இருக்கின்‌ 
றன. கத்தி கூர்மையாக இருந்தாலும்‌ அது கற்கள்முதலியவை 
களில்‌ செலுத்தப்படும்பொழுது அதன்கூர்மை எப்படிசாமர்த்திய 
மற்றுப்போகிறதோ அதுபோல-எது விதிபினால்‌ விதிக்கத்தகுந் 
ததோ அது, வேண்டும்‌ என்று கொள்ளத்தக்கனதாகவோ 
வேண்டாம்‌ என்று தள்ளத்தக்கனதாகவோ இரக்க வேண்டும்‌- 
ஜீவனுடைய ஸ்வரூபமான பிரஹ்மம்‌ அப்படியிருக்க முடியாது- 
ஏனக்கு வேறான பொருளிலல்லவா கொள்ளவோ, தள்ளவோ 
யிரவிர்த்தி ஏற்படும்‌? 

“ஆத்மா சாக்ஷாத்காரம்‌ செய்யத்தகுந்தது”” *-சிரவணம்‌ 
செய்யத்தகுந்தது”' .என்று இது முதலான சுருதிகளில்‌ உள்ள 
விதிவாக்கியம்‌ போலுள்ள வார்த்தைகள்‌ எ தில்‌ பிரயோஜன 
முள்ளவைகள்‌ என்றால்‌ சப்தம்‌, ஸ்பரிசம்‌ முதலிய விஷயங்களில்‌ 
இயற்கையாகவே இ தந்து வருகின்ற பிரவிர்த்தியிலிருந்து 
நிவிர்த்திக்கும்படி செய்வதையே பிரயோஜனமாகக்கொண்ட- 
வைகளாக அந்த வசனங்கள்‌ இருக்கின்றன. எவன்‌ “ “எனக்கு 
சுகம்‌ ஏற்படவேண்டும்‌, துக்கம்‌ ஏற்படக்கூடாது” * என்ற எண்‌- 
ணத்தால்‌ சுகத்திற்குச்சாதனங்களாக அவனால்‌ கருதப்பட்ட 
பெண்‌, பொன்‌ இவைகளில்‌ பிரவிர்த்திக்கின்ரானோ ஆனால்‌ புரு- 
ஷனால்‌ விரும்பப்படுகின்ற நித்ய ஆனந்தத்தை அடையமுடிய- 
வில்லையோ அந்த நித்ய ஆனந்தத்ைத விரும்பும்‌ அவனை 
“ஆத்மா சாக்ஷாத்காரம்‌ செய்யத்தகுந்தது” என்று இதுமுதலான 
வாக்கியங்களில்‌ காண்கின்ற விதிபோலுள்ள வசனங்கள்‌, அவ 
னுடைய சரீரம்‌ இந்திரியங்கள்‌ முதலிய கூட்டத்தின்‌ சுவபாவ 
மான பிரவிர்த்திக்கு இலக்காக உள்ள விஷயங்களிலிருந்து 
திரும்பும்படி செய்து உள்ளே இருக்கும்‌ ஆத்மாவில்‌ மனோவிர்த்‌- 
தியை விழும்படி செய்கிறது கள்‌. 


[அதாவது ஏற்கெனவே புருஷார்த்தமான ஆனந்தத்தை 
உத்தேசித்து ஏற்பட்ட புருஷனுடைய பிரவிர்த்தியைத்தான்‌ 
சரியான மார்க்கத்தில்‌ விசேஷமான முறையில்‌ பிரவிர்த்திக்கும்‌ 
படி செய்வதில்‌ அவைகளுக்குப்‌ பிரயோஜனம்‌ - புருஷனைப்புரு- 
-ஷார்த்தத்தில்‌ புதிதாக இவைகள்‌ ஏவவில்லை] ப 


“எது நம்மால்‌ பார்க்கப்படுகின்‌ ற இது எல்லாமோ அது 
இந்த ஆத்மாவே” “எந்த நிலையில்‌ இவனுக்கு எல்லாமே ஆத்ம 
ஸ்வரூபமாக ஆகுமோ அந்த திலையிலிருக்கிற இவன்‌ எதை 
- எதனால்‌ பார்ப்பான்‌; எதை அறிவான்‌; அறிகின்‌ றவனை எதனால்‌ 
அறிவான்‌?” “இந்த ஆத்மா பிரஹ்மம்‌'* என்ற இது முதலான 
சுருதிகளால்‌ ஆத்மாவைத்தேடுவதில்‌ பிரவிர்த்திக்கின்‌ றவனுக்கு 
வேணும்‌ என்று கொள்ளவோ, வேண்டாம்‌ என்று தள்ளவோ 
முடியாத ஆத்ம தத்வம்‌ உபதேசிக்கப்படுகின்‌ றது. ன 

புருஷனுடைய பிரயத்தனத்திற்கு இலக்காகவே ஆகாத 
பிரஹ்மத்தையே விஷயமாக உடைய (பிரகாசிக்கும்படி செய்‌ 
கிற) பிரஹ்ம அறிவு பிரஹ்மத்தை வேண்டுமென்று கொள்‌ 
ளவோ, வேண்டாமென்று தள்ளவோ வேண்டிய பிரயத்தனத்‌- 
தில்‌. பிரவிர்த்திக்கும்படி செய்ய இயலாததாகயிருக்கிறது என்‌ 
பது யாதொன்று உண்டோ அதை அப்படியே ஒப்புக்கொள்ளு 
கின்றோம்‌ என்று பாஷ்யத்தில்‌ கூறப்படுகின்‌ றது. ்‌ 


பிரஹ்மத்தை அடைவதற்கு! வேண்டிய பிரயத்தனத்தில்‌ 
புருஷனை அறிவுபிரவிர்த்திக்கும்படி செய்யாதுஎன்றால்‌ ஏற்பட்ட 
அறிவினால்‌ என்ன பிரயோஜனம்‌? சாஸ்திரப்‌ பிரமாணத்தினால்‌ 
ஏற்பட்ட அறிவு இருந்தும்‌ அந்தஅறிவினால்‌ சாத்யமான பலன்‌ 
இல்லை என்றல்லவா ஆகும்‌? என்றால்‌: - 


. பிரஹ்ம அ றிவு ஏற்பட்டவுடன்‌ புருஷனுடைய பிரயத்‌ 
தனத்தை அபேக்ஷியமமலேயே செய்யத்தகுந்தவைகளின்‌ நாச- 
ம்‌ செய்யப்பட வேண்டியதைச்செய்தாகிவிட்டது என்ற 
நிலையும்‌ ஏற்படுகின்‌ றதுஎன்பது எங்களுக்கு பூஷணமேயொழிய 
தூஷணம்‌ இல்லை - அவ்வாறேதான்‌; ““இதோ இருக்கிறேன்‌ 


என்று ஆத்மாவை யாதொரு பு ருஷன்‌ பிரத்யக்ஷமாக அறிகி 
ரனோ அவன்‌ எந்த பலனை யுத்தேசித்து யாருடைய திருப்திக்‌- 
காக சரீரத்தை அனுசரித்துத்துயரப்படுவான்‌.' ”என்றசுருதியும்‌ 
“இதை அறிந்து புத்திமானாகவும்‌ செய்ய வேண்டியதைச்செய்த 
வனாகவும்‌ ஆவான்‌ ஹே அ ர்ஜானா'* என்ற ஸ்மிருதியும்‌ சொல்‌- 
லுகின்றது. ஆகையால்‌ உபாசனைஎன்‌ ற கிரியைக்குக்கர்மாவாக 
(அங்கமாக) பிர ஹ்மம்‌ ஆகும்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளுதல்‌ 
சம்பவியாது-' ்‌ 

பிரவிர்த்தி நிவிர்த்திகளை விதிக்கும்‌ வாக்கியங்கள்‌ அல்லநு 
விதிக்கு அங்கமாக உள்ள வாக்கியங்கள்‌ என்ற இவைகளைத்‌ 
தவிர வெறும்‌ வஸ்துவை மட்டிலும்‌ சொல்லும்‌ வேதபாகம்‌ 
கிடையாது; அதனால்‌ பிரஹ்மத்தைக்கிரியைக்கு அங்கமாகவோ 
கர்த்தாவாகவேோ ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று கூறுவது 
சரியில்லை; ஏனென்றால்‌ உபதிஷத்திலிருந்து மாத்திரமே அறியப்‌ 
படவேண்டிய புருஷனுக்கு வேறு ஒரு காரியத்திற்குக்‌ கர்த்தா- 
வாக இருப்பதோ அங்கமாக இருப்பதோ சம்பவியாது - எந்‌ த 
புருஷன்‌ உபநிஷத்துக்களில்‌ அறியப்படுகின்றானோ, சம்சாரியாக 
இல்லாதவனோ, பிரஹ்மமோ, உத்பத்தி முதலிய நான்கு விதக்‌ 
கிரியைகளையுடைய திரல்யங்களைக்கா ட்டிலும்‌ வேறான வ னோ 
தன்னுடைய காண்டத்தில்‌ (பிரஹ்‌ உத்தைப்பற்‌ நியே கூறுகின்ற 
ஞான காண்டத்தில்‌) இருக்கிறானே, வேறுஎந்த காரியத்திற்கும்‌ 
சேஷகை இல்லாதவனே அந்தபுருஷன்‌ இல்லைஎன்றோ வேதாந்‌ 
தங்களில்‌ பிரதிபாதனம்‌ செய்‌ யப்படவில்லையென்றோ சொல்லுவ 
-வற்கு முடியாது; | 


“இது ஆத்மா இல்லை , இது ஆத்மா இல்லை என்று 
பார்க்கப்படுகின்‌ ற வஸ்துக்களில்‌ எல்லாம்‌ ஆத்மா இல்லை என்று 

_ யாதொரு ஆத்மா உபதேசிக்கப்படுகின்‌ றதோ அந்த இது 
ஆத்மா”” என்று வேதாந்தங்களில்‌ ஆத்ம சப்தம்‌ ஸ்பஷ்டமாக 
இருப்பதாலும்‌ ஆத்மாஎன்பது கிடையாது என்று சொல்ல முடி- 
யாததாலும்‌-ஆத்மா இல்லை என்று எவன்‌ கூறுகின்றானோ அவ- 
னுக்கே ஆத்மத்தன்மை இருக்கின்‌ றது அல்லவா? 


ட “நான்‌”? என்ற சொல்லுக்குப்பொருளாக லோகத்தில்‌ 
எல்லாராலும்‌ ““ஆத்மா'' அறியப்படுவதால்‌ வேதாந்தங்களிலி- 
ருந்துதான்‌ “ஆத்மா?” அறியப்படுகின்‌ றது என்பது பொருத்த 


மில்லை; என்று கூறுவது சரியில்லை: ஏனென்றால்‌ சரீரம்‌ முதலிய 
வைகளோடு கூடினதாக “ஆத்மா” நான்‌ என்ற சொல்லுக்குப்‌ 
பொருளாக அறியப்பட்டாலும்‌ தேகம்‌ அந்தக்கரணம்‌ இவை. 
களை சாக்ஷியாக இருந்து கொண்டு பார்க்கும்‌ **ஆத்மாவிற்கு”: . 
நான்‌ என்ற சொல்லுக்குப்பொருளாக மனதினால்‌ அறியப்படும்‌ 
தன்மை வேதாந்தங்களில்‌ மறுக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன [அப்பேர்ப்‌ 
பட்ட சாக்ஷியான ஆத்மா வேதாந்தங்களிலிருந்துதான்‌ அறியப்‌ 
படத்தகுந்தது] 


“நான்‌”: என்ற சொல்லுக்குப்பொருளாக மனதினால்‌ அறி 
யப்படுகின்்‌ றகர்த்தாவான ஆத்மாவைக்காட்டிலும்‌ வேறான 
அதன்‌ சாக்ஷியாகவும்‌, எல்லாபூதங்களிலிருப்பதாயும்‌, தாரதம்ய 
மில்லாமல்‌ எங்கும்‌ சமமாக இருப்பதாயும்‌ மாறுதலையடையாமல்‌ 
தித்யமாயுள்ளதாயும்‌ அத்துவிதீயமாயும்‌ எல்லாரிடத்திலும்‌ அந்‌ 
தர்யாமியாகவும்‌ இருக்கின்ற ஆத்மாவாகின்ற புருஷன்‌ கிரியை 
களை விதிக்கும்‌ கர்மகாண்டத்திலோ, தர்க்க மதத்திலோ எவரா 
லும்‌ அறியப்படவில்லையல்லவா? அதனால்‌ அந்த ஆத்மா உப | 

.. திஷத்து வாக்கியங்களிலிருந்துதான்‌ அறியப்படுகின்றது என்‌- 

பதை எவராலும்‌ மறுக்கமுடியாது-விதியினால்‌ விதிக்கப்படுகின்‌ ற: 

ல்‌ கர்மாவிற்கு எப்படியாவதுபிரஹ்மத்தை அங்கமாக ஆக இழுத்து 
விடவேண்டும்‌ என்பது முடியாத காரியம்‌- 


பிரஹ்மம்‌ எல்லாருக்கும்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபமாகவே இருப்ப 
தால்‌ அது தள்ள முடியாததாகவும்‌, கொள்ள முடியாததாகவும்‌ 
இருக்கிறது - ஆத்மாவாகின்ற புருஷன்‌ நீங்கலாக நாசமாகக்‌ 
கூடிய மற்ற எல்லா விகாரமாகக்கூடியவைகளின்‌ கூட்டம்‌ நாச 
மடைகின்றன - நாசத்‌ திற்குக்காரணமில்லாததால்‌ ஆத்மா நாச 
மில்லாதது. விகாரத்தை அடையச்செய்யும்படியான காரணமில்‌ 
லாததால்‌ மாறுதலின்றி நித்ய வஸ்துவாக அது இருக்கிறது 
ஆகையினால்‌ நித்யமாயும்‌ ஞானஸ்வரூபமாகவும்‌ பந்தமின் றி 
முக்த வஸ்துவாகவும்‌ உள்ள ஸ்வரூபமாக இருக்கிறது. ஆகை 
. யால்‌ ““புருஷனுக்கு மேலான ஒன்று எதுவும்‌ கிடையா து? 
அதுவேஎல்லை அதுதான்‌ மேலானஸ்தானம்‌-உபநிஷத்துக்களில்‌ 
ரீ... ,பிரதிபாதனம்‌ செய்யப்பட்டிருக்கும்‌ அந்த புருஷனைப்பற்றி உம்‌... 
- மைக்கேட்கிறேன்‌ £” என்று சுருதியில்‌ உபதிஷத்துக்களில்தான்‌ 
புருஷன்‌ பிரதிபாதனம்‌ செய்யப்டுகின்றான்‌என்று சுட்டிக்காட்டப்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌ புருஷன்‌ பிரதானனாக (காரியத்திற்கு அங்கமாக 


டடத அ டட, 


இல்லாமல்‌) பிரதிபாதனம்‌ செய்யப்படுகின்றான்‌ என்பது பொருத்‌ 
நமாகயி ருக்கிறது. ஆகையால்‌ ஏற்கனவே சித்தமாக இருக்கும்‌ 
வஸ்துவில்‌ தாத்பரியமுள்ள வேதபாகம்‌ கிடையாது என்பது 
 விடிவாதம்தான்‌- 


“கர்மாக்களை (தர்ம அதர்மங்களை) தெரிவிப்பதில்தான்‌ 
அதற்கு (வேதத்திற்கு) தாத்பரியம்‌ என்று பார்க்கப்பட்டிருக்கிற 
தலவா?* என்று சொல்லும்‌ சாஸ்திரம்‌ அறிந்தவர்களின்‌ கூட்‌, 
டம்‌ இருக்கிறது. அப்படியிருக்கும்பொழுது சித்தமான வஸ்‌ 
துவை (கிரியையில்லாததை) வேதம்‌ போதிக்கின்றது என்பதை 
எப்படி ஒப்புக்கொள்ளுவது என்றால்‌ அதற்குச்‌ சமாதானம்‌:- 
“சாத்திரம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ பலனில்லாத (பிரயோஜனம்‌ மில்‌ 
லாத) வேதவாக்கியம்‌ கிடையாது என்று ஒப்புக்கொள்ளுபவர்‌ 
கள்தான்‌. எனவே “£பலனையுடைய அர்த்தத்தைத்‌ தெரிவிப்பதில்‌ 
தான்‌ வேதத்திற்குத்‌ தாத்பரியம்‌” என்று இப்படி அவர்களால்‌- 
சொல்லப்படவேண்டியிருக்க * “கர்மாக்களைத்‌ தெரிவிப்பதில்தான்‌ 
அதற்கு தாத்பரியம்‌”” என்று சொன்னது யாது ஒன்று 
உண்டோ அது கர்மபிரகரணத்தை அனுசரித்தே அவர்கள்‌ 
'கூறியிருக்கிறார்கள்‌என்று அறியத்தகுந்தது. 


மேலும்‌ வேதங்கள்‌ எல்லாமே கிரியைகளைத்தெரிவிப்பதில்‌ 
தாத்பரியமுள்ளவைகள்‌; ஆகையால்‌ கிரியையைத்‌ தெரிவிக்காத 
'வேதவாக்கியங்கள்‌ பிரயோஜனமற்ற வ £க்கி.யங்கள்‌ என்று 
முழுக்க, முழுக்க ஒப்புக்கொள்ளுபவர்கள்‌ *“தயிரினால்‌ ஹோமம்‌ 
செய்‌?” என்ற வாக்கியத்திலுள்ள சித்தமான (கிரியையில்லாத) 
தயிருக்கும்‌ பிரயோஜனமாக இருக்கும்‌ தன்மை இல்லாமற்‌ 
போகட்டும்‌ என்று அனிஷ்ட்டத்தை ஒப்புக்கொள்ள வேண்டிய 
தாக ஆகும்‌- 


““இதைச்செய்‌” என்ற பிரவிர்த்திவாக்கியம்‌ * “இதைச்‌ 
செய்யாதே”” என்ற நிவிர்த்திவாக்கியம்‌ என்ற இவைகளைக்காட்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறான ““தயிரினல்‌ ஹோமம்‌ செய்‌?” என்ற வாக்கி 
யம்‌ சித்தமான வஸ்துவாகின்‌ ற தயிரை ஏற்படப்போகின்ற 
ஹோமக்கிரியைக்கு பிரயோஜனமாக உபதேசிக்குமானால்‌ நித்ய 
'சித்தமான வஸ்துவை வேதாந்த வாக்கியம்‌ உபதேசிக்காது என்‌ 
பதற்கு யாது காரணமோ! சித்தமான வஸ்துவாகின்ற தயிர்‌ 
-கிரியையுடன்‌ சம்மந்தப்படுத்தப்பட்டு உபதேசம்‌ செய்யப்பட்ட 


“தாக ஆகின்‌.றது என்பதற்காக தயிர்‌ கிரியையாக ஆகிவிடாதே; 
'சித்தமானவஸ்துவாகின்‌ ற தயிர்கிரியையாக்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌ 


ஹோமக்கிரியைக்கு : சாதனமர்க -இருப்பதர்ல்‌ சித்தமான வஸ்து 
வைப்ற்றிச்செய்யப்பட்ட உபதேசம்‌ காரியத்தைத்தெரிவிப்பதில்‌ 
நோக்கமுள்ளது. (அதாவது '“தயிரினால்‌ ஹோமம்‌ செய்‌ என்ற 
வாக்கியம்‌ காரியத்தை உபதேசம்‌ செய்வதில்‌ நோக்கமுள்ளதே 
யொழிய வஸ்துவை உபதேசம்‌ செய்வதில்‌ நோக்‌ கமுள்ளது 


- இல்லை). எனவே காரியத்தைத்தெரிவிப்பதில்‌ நோக்கமில்லாத 


பிரஹ்ம உபதேசம்‌ சரியில்லை என்ற இந்த வாதம்‌ சித்தவஸ்‌ 
துவை வாக்கியம்‌உபதேசம்செய்யும்‌ என்பதற்குப்பாதகம்‌ இல்லை. 
கிரியைக்காக உபதேசம்‌ செய்யப்பட்ட சித்தவஸ்து, சித்தவஸ்து 
இல்லை என்று ஆகிவிடாது. கிரியையை (காரியத்தை) த்தெரி 
விப்பதற்காகவேதான்‌ சித்தமான வஸ்துவினுடைய உபதேசம்‌ 
இருந்தாலும்‌ கிரியை யழைய நிறைவேற்றுவதற்குச்‌ சாமர்த்தி 
யமுள்ள வஸ்‌ து உபதேசம்செய்யப்பட்டதாகத்தானே ஆகின்‌ 
றது? சித்தவஸ்துவை உபதேசம்‌ செய்வது என்பது கிரியையை 
உபதேசம்‌ செய்வதில்‌ நோக்கமுள்ளது என்‌ நிருக்கட்டும்‌ - அதற்‌ 
காக சித்தவஸ்து உபதேசம்‌ செய்யப்படவீல்லை என்று ஆகாது 
அல்லவா? சித்தமான வஸ்து கிரியைக்குப்பிர்யோஜனமாக உப 
தேசம்‌ செய்யப்படுகின்றது என்றே இருக்கட்டும்‌ - அ தனால்‌ 
உமக்கு என்ன லாபம்‌ என்றால்‌ அதற்குச்சமாதானம்‌ இவ்வாறு 
சொல்லப்படுகின்‌ றது:- 


முன்பு இப்படி என்று அறியப்படாமலிருந்த ஆத்மாவா 


கின்ற வஸ்துவைப்பற்றிய உபதேசமும்‌ அவ்வாறே பிரயோஜ : 


னத்தை உடையதாக இருக்கிறது. ஆத்மாவைப்பற்றிய உபதே 
சத்தை அறிந்து கொள்ளுவதால்‌ சம்சாரத்திற்குக்காரணமான 
அக்ஞானத்தினுடைய நிவிர்த்தி பிரயோஜனமாக ஆகின்றது 
என்பதால்‌ கிரியைக்கு ஸாதனமான வஸ்துவைக்காட்டும்‌ உப 
தேசத்துடன்‌ பிரயோஜனத்தைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ தன்‌ மை 
வேதாந்த வாக்கியத்திற்குச்‌ சமானம்‌ என்றாகின்றது - மேலும்‌ 
கிரியையைச்சம்பந்தித்துத்தான்‌ உ பதேத சம்‌ இருக்கும்‌ என்று 
வாதம்‌ செய்கின்றவர்களும்கூட கிரியை இல்லாத “*நிவிர்த்‌ 
தியை”' வேதவாக்கியம்‌ உபதேசம்‌ செய்கின்றது என்று 
ஒப்புக்கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. * “பிராமணன்‌ கொல்லத்தகுந்‌ 
தவனில்லை”' என்ற வாக்கியத்திலிருந்து நிவிர்த்தியானது உப 
தேசிக்கப்படுகின்றது. அந்தக்கொல்லுதலின்‌ நிவிர்த்தி (கொல்‌ 


லாமை) என்பது கிரியை இல்லை. அந்த நிவிர்த்தி கிரியைக்குச்‌- 


சாதனமாகவும்‌ ஆகாது - கிரியையில்‌ தாத்பரியமில்லாத உப 
தேசம்‌ பிரயோஜனமற்றது என்று கொண்டால்‌ “பிராமணன்‌ 
கொல்லத்தகுந்தவனில்லை” என்ற இதுமுதலிய நிவிர்த்தியைத்‌ 
தெரிவிக்கும்‌ உபதேசங்களுக்குப்‌ பிரயோஜனமின்மை வந்து 


'சேரும்‌-அதுவோ இஷ்டமில்லை. சுவபாவமாகக்கொல்லவேண்டு 


மென்ற ஆசையினால்‌ ஏற்பட்ட கொல்லுதல்‌ என்ற கிரியையுடன்‌ 


சம்பத்தப்பட்ட “இல்லை” என்பதற்குக்கிரியையின்‌ (கொல்லுதல்‌ . 
என்ற கிரியையின்‌) கிவிர்த்தியாகின்ற ஒளதாஸீன்யத்திற்கு 


(விருப்பு வெறுப்புகளின்‌ றி நடுவு நிலைமையிலிருக்கும்‌ தன்‌ 
மைக்கு) வேறாக, விதியினால்‌ ஏற்படாத கிரியையில்‌ தாத்பரி 
பயத்தை ““பிராமணன்‌ கொல்லத்தகுந்தவனில்லை”” என்ற இந்த 
' வாக்கியத்தினால்‌ கல்பிக்க முடியாது. 


[ஒளதாசீன்யத்தி ற்கு வேறாக; விதியினால்‌ ஏ ற்படக்கூடிய 
கிரியையுமல்லாத ஒரு கிரியையில்‌ தாத்பரியத்தை “*பிராமணன்‌ 
'கொல்லத்தகு ந்தவனில்லை” * என்ற இந்த வாக்கியத்தினால்‌ கல்‌ 
'பிக்க முடியாது] ்‌ 
ப 
[இயற்கையினாலேயே கொல்ல வேண்டும்‌ என்‌ ற ஆசையி 
னாலேற்பட்ட **கொல்லுதல்‌'* என்ற கிரியையுடன்‌ சம்பந்தப்பட்‌ 
டிள்ள “*இல் லை”* என்பதால்‌ கொல்லுதல்‌ என்ற கிரியைக்கு 
விரோதியான “நான்‌ கொல்லுதல்‌ என்ற காரியத்தைச்‌ செய்ய 
மாட்டேன்‌” என்ற சங்கல்பமான கிரியையானது அவனுக்கு 
(கொல்லுதலில்‌ பிரவிர்த்தியுள்ளவனுக்கு) போதிக்கப்படுகின்‌ 
து என்று ஒப்புக்கொள்ள முடியாது - ஏனென்றால்‌ £“இல்லை”" 
என்பதற்கு உள்ள “இன்மை”? என்ற அர்த்தத்தின்‌ சம்பந்தமே 
அங்கு (கொல்லுதல்‌ என்ற காரியத்தைச்‌ செய்யமாட்டேன்‌ என்‌ 
பதில்‌) கிடைக்கவில்லை. “*இல்லை”' என்பதற்கு உள்ள அர்த்த 
மான ““இன்மை'' கிடைப்பதற்காக “பிராமணன்‌ கொல்லத்‌ 
தகுந்தவனில்லை”” என்பதற்கு “ “பிராமணனுக்குக்‌ கொல்லாமை 
யைச்செய்ய வேண்டும்‌”: என்று வாங்கிக்கொண்டு அது (கொல்‌ 
லாமையைச்செய்ய வேண்டும்‌ என்ற வாக்கியம்‌) கொல்லுதலைச்‌ 
செய்யாமல்‌ வேறு ஏதாவது ஒரு தண்டனையைக்‌ கொடுக்கலாம்‌ 
என்று காரியத்தை விதிக்கின்றது என்று ஒப்புக்கொள்வோம்‌ 

என்றால்‌ அது சரியாக ஆக௱து - ஏனென்றால்‌ “கொல்லாமை 
யைச்செய்ய வேண்டும்‌” ” (கொல்லுதலைச்செய்யக்கூடாது) என்ற 
நிஷேத வாக்கியமும்‌ காரியத்தையே பிரயோஜனமாக உள்ளது 


ற களை பட ப அத்‌ அடத 


| 


என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌ எதுவிதிவாக்கியம்‌ எது நிஷேத. வாக்‌ 
கியம்‌ என்ற பாகுபாடு இல்லாமற்போய்விடும்‌ - எனவே இயற்‌ 
கையாகவே ஆரம்பிக்கப்பட்டிருக்கின்ற கொல்லுதல்‌ என்பதின்‌ 
நிவிர்த்தியை(ஒளதாஸின்யத்தை) “ “பிராமணன்‌ கொல்லத்தகு ந்‌ 
தவனில்லை”” என்ற வாக்கியம்‌ போதிக்கின்றது என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌] தன்னு டன்‌ எது சம்பந்தப்படுகின்றதோ 
அதனுடைய இன்மையைப்போ திக்கின்‌ றது என்று யாதொன்று 
உண்டோ அந்த இந்தச்‌ சுபாவம்தான்‌ ““இல்லை”” என்பதற்கு: 

[கொல்லுதல்‌ “இல்லை” என்பதுடன்‌ சம்பந்தப்படுகின்றது என்‌ 
பதால்‌ அது (இல்லை என்பது) கொல்லுதலின்‌ இன்மையைப்‌ 
போதிக்கின்றது] ““பிராமணன்‌ கொல்லத்தகுந்தவனில்லை” ' 
என்ற வாக்கியத்திலுள்ள “இல்லை” என்பது கொல்லுதல்‌ 
என்ற காரியத்தின்‌ நிவிர்த்தியை அறிவிக்கின்றது. அந்த 
நிவிர்த்தி (இன்மை) அறியப்பட்டதும்‌ ஒளதாசீன்யம்‌ ஏற்படு 


கின்றது. அதாவது இன்மையின்‌ அறிவு ஒளதாஸின்யத்திற்‌ 
குக்‌ காரணமாக ஆகின்‌ றது- 


அபாவ அறிவு க்ஷணிக காலத்தில்‌ தானிருக்குமாதலால்‌ 
அந்த அறிவு நாசமானவுடன்‌ கொல்ல வேண்டுமென்ற இச்சை 
மறுபடியும்‌ பிறக்கலாமே என்று கேட்கக்கூட ஈது- 


எப்படி அக்னி விறகை நாசம்‌ செய்த பிறகு தானும்‌ நாச 
மாகிவீடுகின்‌ றதோ அதே போல: அபாவ அறிவு கொல்லவேண்‌ 
டுமென்ற ஆசையை நாசமாக்கிவிட்டுத்‌ தானும்‌ நாசமாகி விடு 
கின்றது. ஆ கையால்‌ ஏற்படப்போவதாகயிருந்த யாதொரு 
கொல்லுதல்‌ என்ற கிரி ர ய உண்டோ அக்கிரியையினுடைய 
இல்லாமையின்‌ அறிவைக்‌ காரணமாக உடைய ஒளதாசீன்யம்‌ 
தான்‌ ““பிராமணன்‌ கொல்லத்‌ தகுந்தவனில்லை”” என்ற இது 
முதலியவைகளிலுள்ள நிஷேதத்திற்குதாத்பரியம்‌ என்று கொள்‌ 
ளுகிறோம்‌. பிரஜாபதி விரதம்‌ முதலானவைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மற்ற இடங்களில்தான்‌ “இல்லை” என்பதற்கு ஒளதாசின்யம்‌ 
என்று வாங்கிக்கொள்ளவேண்டும்‌. 


[பிரஜாபதி விரதத்தில்‌ பிரம்மச்சாரிக்கு * “உதிக்கிற சூரிய 
னைப்பார்க்கக்கூடாது”” என்று விதிக்கப்பட்டிருக்கிறது - இங்கு 
பார்வையின்‌ இன்மை கிரியையாக ஆகாது - எனவே அனுஷ்‌ 
டானம்‌ செய்ய யோக்கியமில்லாதது. ““உதிக்கிற சூரியனைப்‌ 


பார்க்கக்கூடாது” "என்பதோவிதிவாக்கியம்‌-கிரியையோபோதிக்‌ 
கப்படவேண்டும்‌. எனவே கண்ணால்‌ பார்க்கிற பார்வைக்கு 
விரோதமான ““கண்ணால்‌ பார்க்கக்கூடாது என்று மனசில்‌ ஏ ற்‌ 
படும்‌ சங்கல்பமான கிரியை”! விதிக்கப்படுகின்‌ றது என்று எடுத்‌ 
துக்கொள்ள வேண்டியிருக்கிறது] 


ஆகையால்‌ பிரஜாபதி விரதத்தைத்தவிர மற்ற இடங்க 
ளில்‌, நிஷேதத்திற்கு ஒளதாசீன்யத்தில்தான்‌ தாத்பரியம்‌ என்று 
வாங்கிக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதால்‌ கிரியையைப்‌ பிரயோஜ 
னமாகக்கொள்ளாத வாக்கியங்கள்‌ வியர்த்த மானவை என்‌ று 
சூத்திரத்தில்‌ சொல்லப்பட்டது. புருஷார்த்தத்திற்கு உபயோக 
மில்லாத கதைமுதலான அர்த்தவாதங்களை விஷய்மாகக்கொண் 
டது என்று அறிந்து கொள்ளவேண்டும்‌- 


கிரியையை விதிக்கும்‌ விதிவாக்கியங்களோடு சேராமல்‌ 
*“*ஏழுத்வீபங்களையுடையது பூமி” என்பதில்‌ போல வஸ்துவை 
மாத்திரம்‌ போதிப்பது பிரயோஜனமற்றது வட்ட 
டதும்‌ .நிராகரணம்‌ செய்யப்பட்டதாக ஆகின்றது “இது கயிறு, 
பாம்பு இல்லை” என்று கிரியையை விதிக்காமல்‌ வஸ்துவைமாத்‌ 
திரம்‌ தெரிவிக்கும்‌ வாக்கியத்திற்குப்‌ பிரயோஜனம்‌ பார்க்கப்படு 
கின்றதால்‌- பிரஹ்ம தத்வத்தைக்கேட்டவனுக்கு முன்போலவே 
சம்சாரியாக இருக்கும்‌ தன்மை பார்க்கப்படுகின்றதால்‌ கயிற் 
றின்‌ உண்மையான ஸ்வரூபத்தைச்‌ சொல்லுவதால்‌ எப்படிப்‌ 
பிரயோஜனம்‌இருக்கிறதோ அப்படி பிரஹ்மஸ்வரூப உபதேசத்‌ 
தால்‌ பிரயோஜனமில்லை என்று சொல்லப்பட்டது. இது பிரஹ்ம 
ஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ முடிவடையாத பிர ஹ்ம அறிவு உள்ளவ 
ளுக்கு சம்சார நிவிர்த்தி என்ற பிரயோஜனம்‌ இல்‌ லை என்று 
கூறப்பட்டதாகத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. பிரஹ்மமும்‌ 
தானும்‌ ஒன்று என்று அறிந்தவனுக்கு முன்போல சம்சாரியாக 
இருக்கும்‌ தன்மை இருக்கிறது எனத ல்‌ முடியாது- 
ஏனென்றால்‌ வேதமாகின்ற பிரமாணத்தினால்‌ ஏற்பட்ட பிரஹ்ம 
மும்‌ நானும்‌ ஒன்று என்ற சாஷ்ஷாத்காரத்தின்‌ விரோதம்‌ சம்சா. 
த்திற்கு இருக்கிறது. சரீரம்‌ முதலானவைகளை நான்‌ என்று 
அபிமானிக்கி றவனுக்கு அக்ஞானத்தை நிமித்தமாக உடைய 
துக்கம்‌, பயம்‌ முதலியவற்றோடு கூடியிருக்கும்‌ தன்மை பார்க்கப்‌ 
படுகின்றது. அவனுக்கே வேதமாகின்ற பிரமாணத்தால்‌ 


““நானும்‌, பிரஹ்மமும்‌ ஒன்று”” என்று சாக்ஷாத்காரம்‌ ஏற்பட்ட 
வுடன்‌ சரீரம்‌ முதலியவற்றிலிருந்த நான்‌ என்ற அபிமானம்‌ 
திவிர்த்தியாகவே அக்ஞானத்தை நிமித்தமாக உடைய அதே 
துக்கம்‌, பயம்‌ என்ற இவைகளோடு கூடியிருக்கும்‌ தன்மையை 
அவனிடத்தில்‌ இருக்கிறது என்று கல்பிப்பதற்கு முடியாது அல்‌ 
லவா? பணத்தில அபிமானமுள்ள தனிகனான கிரஹஸ்தனுக்குப்‌ 
பணம்‌ அபஹரிக்கப்பட்டதின்‌ காரணமாக துக்கம்‌ பார்க்கப்படு 
கின்றது என்பதற்காக எல்லாவற்றையும்‌ துறந்த சன்னியாஸி 
யாய தனத்தில்‌ பற்றற்றவனான அவனுக்கே பணம்‌ பறிபோன 
தைக்காரணமாயுள்ள அதே துக்கம்‌ இருக்கிறது இல்லையல்‌ 
லவா? ஸ்வர்ணகுண்டலத்தைத்‌ தரித்துக்‌ கொண்டிருக்கின்‌ றவ 
னுக்கு ““நான்‌ குண்டலத்தோடு கூடியிருக்கிறேன்‌'” என்ற 
அபிமானத்தை நிமித்தமாக சுகம்பார்க்கப்படுகின்‌ றது என்பதற்‌ 
காக நான்‌ குண்டலத்தோடு கூடினவனாகயிருக்கிறேன்‌ என்ற 
அபிமானமில்லாத அவனுக்கே “நான்‌ குண்டலமுள்ளவனாக 
இருக்கிறேன்‌” என்ற அபிமானத்தை நிமித்தமாக உடைய 
*கம்‌இருக்காது. சுருதியினாலும்‌ அது சொல்லப்பட்டிருக்கி றது 
சரீரம்‌ இல்லாதவனை சுகமும்‌, துக்கமும்‌ ஒட்டாது” ” என்று. 


சரீரம்‌ விழுந்த பிறகு சரீரத்தின்‌ இல்லாமை இருக்கட்‌ 
டும்‌ - சரீரம்‌ இருக்கும்‌ பொழுது சரீரத்தின்‌ இல்லாமையிருக்‌ 
காது என்பதால்‌ ஜீவன்‌ இருக்கும்‌ பொழுது முக்தி சம்பவியாது: 
எனது கூறுவது சரியில்லை: ஏனென்றால்‌ சரீரத்தோடு கூடியிருக்‌ 
கும்‌ தன்மை என்பது சரீ ரத்தில்‌ நான்‌ என்ற பிராந்தியை 
நிமித்தமாக உடையது. [எவன்‌ சரீரம்‌ முதலியவற்றை அக்ஞா 
னத்தினால்‌ நான்‌என்று பாவிக்கிறானோ அவன்‌ சரீரத்தோடு கூடி 
யவன்‌ - எவனுக்கு ஜீவனிருக்கும்‌ பொழுதே தத்வஞானம்‌ ஏற்‌ 
பட்ட காரணத்தால்‌ சரீரம்‌ முதலியவற்றில்‌ நான்‌ என்ற அபிமா 
னம்‌ நீங்கிவிடுகின்‌றதோ அவன்சரீரத்தோடு கூடியில்லா தவன்‌] 


சரீரம்‌ முதலியவற்றில்‌ நான்‌ என்ற அபிமானமாகின்ற 
அக்ஞானத்தை நிமித்தமாக ஒப்புக்கொள்ளாமல்‌ வேறு எதை : 
யும்‌ ஆத்மாவில்‌ சரீரத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ தன்மைக்கு நிமித்த 
மாகக்கல்பிக்க முடியாதல்லவா? ஆத்மாவில்‌ அசரீரத்வம்‌(சரீரத்‌ 
தோடு கூடியில்லாமலிருக்கும்‌ தன்மை) என்பது நித்யம்‌ ஏன்‌? 
கர்மாவை நிமித்தமாகக்‌ கொள்ளாததால்‌, என்று சொல்லியிருக்‌ 


கிறோம்‌. ஆத்மாவினால்‌ செய்யப்பட்ட தர்ம, அதர்மங்களை நிமித்‌ 
தமாகக்கொண்டது சரீரத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ தன்மை என்றால்‌ 
அது சரியில்லை. சரீரத்திற்கும்‌, ஆதீமாவிற்கும்சம்பந்தம்‌ சித்திக்‌ 
காததால்‌ ஆத்மாவினால்‌ செய்யப்படும்‌ தன்மை தர்ம, அதர்மங்‌ 
களுக்குச்‌ சித்திக்காது என்பதால்‌- சரீரத்திற்கும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌ 
சம்பந்தம்‌ சித்திக்க வேண்டுமானால்‌ தர்ம அதர்மங்களுக்கு 
. ஆதிமாவினால்‌ செய்யப்படும்‌ தன்மையைக்‌ காரணமாக ஒப்புக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌; தர்ம அதர்மங்களுக்கு ஆத்மாவினால்‌ செய்ய 
படும்தன்மை சித்திக்கவேண்டுமானால்‌ சரீரத்திற்கும்‌ ஆத்மாவிற்‌ 
கும்உள்ள சம்ப ந்தத்தைக்‌ காரணமாக ஒப்புக்கொள்ளவேண்டும்‌ 
என்று ஒன்றற்கொ ன்று ஆசிரயமாக கோரணமாக) இருக்கும்‌ 
தன்மை என்ற தோஷத்தை ஒப்புக்கொள்ளும்படி நேரிடும்‌. 


விதையிலிருந்து விருக்ஷமா விருக்ஷத்திலிருந்து விதையா 
என்று கூறமுடியாததால்‌ அவைகளை அனாதியாக ஒப்புக்‌ 


பட்ட கல்பனையே. 


ஒரு குறிப்பிட்ட விருக்ஷத்திலிருந்து உண்டான வில த 
இன்னொரு விருக்ஷத்திற்குக்‌ காரணமாக ஆகின்றது. தனக்குக்‌ 
காரணமான அந்த குறிப்பிட்ட விருக்ஷத்திற்கு அது காரணமாக 
வில்லை. அதேபோல ஒ நகுறிப்பிட்ட விதையிலிருந்து உண்டான 
விருக்ஷம்‌ இன்னொரு விதைக்குக்‌ காரணமாகின்றது. தனக்‌ 
குக்‌ காரணமான அந்தக்‌ குறிப்பிட்ட விதைக்கு அது காரண 
மாக ஆவதில்லை. எனவே அந்தந்த விருக்ஷமும்‌ அந்தந்த விதை 
யும்‌ ஒன்றுக்கொன்று ரரி மாரா க்ரைம்‌ 
ஆகின்றது என்று சொல்லமுடியாது. அதேபோல 
சரீரத்துடன்‌ ஆத்மாவிற்கு சம்பந்தமும்‌ அந்தந்த தர்ம 
களுக்கு ஆத்மாவினால்‌ செய்யப்படும்‌ தன்மை யும்‌ 
கொன்று காரியமாயும்‌ காரணமாகவும்‌ ஆகாது. எவே 
களுக்கு ஒன்றுக்கொன்று ஆசிரயமாக (காரணமாக) மி 


ஒன்றுக்‌ 
அவை 
ருக்கும்‌ 


ச்‌ 


தன்மை என்ற தோஷம்‌ ஏற்படாது என்றால்‌ .அது சரியில்லை. 
ஆத்மாவிற்கு கிரியாசம்பந்தமே சம்பவிக்காததால்‌ காரியத்தைச்‌ 
செய்கின்‌ றவனாகயிருக்கும்‌ தன்மையே ஆத்மாவிற்குப்‌ ண்டு 
மாகாததால்‌. 


எப்படி அரசன்‌ முதலிய பிரபுக்களுக்கு அரண்மனை முத 
லிய வேலையைச்‌ செய்கின்‌ றவர்களுடைற சன்னிதியினாலேயே 
அரண்மனை முதலியவைகளைக்‌ கட்டின கர்த்தாவாகயிருக்கும்‌ 
தன்மை பார்க்கப்படுகின்றதோ அதேபோல ஆத்மாவிற்கும்‌, 
காரியத்தைச்‌ செய்யக்கூடிய மனது முதலியவைகளுடைய சந்நி 
தியில்‌ இருப்பதால்‌ கர்த்தாவாகயிருக்கும்‌ தன்மை இருக்கட்டும்‌ 
என்று கூற முடியாது. 


ஏனென்றால்‌ பணம்‌ கொடுப்பதால்‌ ஏற்பட்ட வேலை செய்‌ . 
கின்றவன்‌ யஜமானன்‌ என்று இப்படி சம்பந்தம்‌ வேலை செய்கிற 
வர்களுக்கும்‌ அரசர்‌ முதலிய பிரபுக்களுக்கும்‌ ஏற்படுவதுபோல 
ஆத்மாவிற்கும்‌ சரீரம்‌ முதலியவைகளுக்கும்‌ அப்படிஸ்வ்ஸ்வாமி 
பாவ சம்பந்தம்‌ (வேலை செய்கின்றவன்‌ யஜமானன்‌ என்ற 
தன்மையாகின்ற சம்பந்தம்‌) காரணமாக ஆகமுடியாது என்ப்‌ 
தால்‌ ஆத்மாவில்‌ எதையும்‌ கல்பிக்க முடியாது. ஆத்மாவில்‌ தர்ம 
அதர்மங்களான கர்மாக்கீரூடைய சம்பந்தத்திற்கும்‌ சரீரம்‌ முலி 
யவற்றின்‌ சம்பந்தத்திற்கும்‌ பொய்யான அபிமானம்தான்‌ 
காரணம்‌ என்பது கண்கூடு. இதனால்‌ பிராந்தியினால்தான்‌ ஆத்‌ 
மாவிற்கு யாகம்‌ முதலான கர்மாக்களைச்‌ செய்யும்‌ கர்த்தாவாக 
யிருக்கும்‌ தன்மை என்பது வியாக்யானம்‌ செய்யப்பட்டதாக 


இருக்கிறது. 


தேகம்‌. தவிர்க்‌ காட்டிலும்‌ வின்‌ ஆத்மாவை 
சேர்‌ ந்த தேகம்‌ முதலானதுகளில்‌ நான்‌ என்கின்ற அபிமானம்‌ 


'கெளணம்தான்‌(உபசாரம்தான்‌) பிராந்தி இல்லைஎன்று கூறவந்‌ 


தால்‌ அது சரியில்லை-ஏனென்றால்‌ இரண்டு வஸ்துக்கள்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று வேறானது என்று எவன்‌ அறிகின்றானோ அவனுக்கு 
கெளணத்தன்மைக்கும்‌ முக்கியத்தன்மைக்கும்‌ உள்ள.வேற்று 


மையின்‌ அறிவு என்ற பிரஸிதித்யிருப்பதால்‌. 


எது பிடரி முதலியவைகளோடுகூடிய வடிவத்தையுள்ள 
தோ அது “சிம்ஹ?” சப்தத்திற்குப்‌ பொருளாக ஆகின்‌ றது; 


சிம்ஹம்‌ என்று அறியப்படுகின்‌ றதாகவும்‌ ஆகின்றது; எது பிடரி 


முதலியவைகளோ கூடிய வடிவமுள்ளதாக இல்லையோ அது 
*“சிம்ஹம்‌'” என்ற சப்தத்திற்குப்‌ பொருளாகவும்‌ ஆகவில்லை, 
- சிம்ஹம்‌ என்று அறியப்படவும்‌ இல்லை; என்று இப்படிப்பார்க்கப்‌ 
பட்ட காரணங்களால்‌ சிம்ஹம்‌ என்ற சப்தமும்‌ சிம்ஹம்‌ என்ற 
அறிவும்‌ எந்தஆகிருதியில்‌ (வடிவத்தில்‌) ஏற்படுகின்றதோ அது 
மனிதனைக்காட்டிலும்‌ வேறானது என்‌ று எப்படிப்பிரஸித்தமோ 
அந்த -சிம்ஹத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறான மனிதன்‌ சிம்ஹத்தின்‌ 
'குணங்களாகின்ற கிரெளர்யம்‌ முதலான அநேக குணங்களோடு 
கூடினவனாகயிருக்கிறான்‌ என்றும்‌ எப்படிப்பிரசித்தமோ- அப்படி 
எவனுக்கு இரண்டு வஸ்துக்களின்‌ வேற்றுமை நன்கு அறியப்‌ 
பட்டதாக இருக்கிறதோ அவனுக்குத்தான்‌ மனிதனிடத்தில 
ஸிம்ஹ சப்தமும்‌ ஸிம்ஹம்‌ என்ற அறிவும்‌ கெளணங்களாக 
ஆகின்றன. இரண்டு வஸ்துக்களுடைய வே ற்றுமைப்பிரசித்த 
மாகாதவனுக்கு அப்படி அவை கெளணங்களாக ஆவதில்லை. 
இர ண்‌ டு வஸ்துக்களுடைய வேற்றுமைப்பிர்ஸித்தமாகாத வ 
னுக்கு ஒரு பொருளில்‌ மாறான சப்தம்‌, மாறான அறிவு என்ற 
இவ்விரண்டும்‌ பிராந்தியைக்‌ காரணமா | 


கக்‌ கொண்டவைதான்‌; 
கெளணங்கள்‌ இல்லை. 


எப்படி மந்த இருளில்‌ தூணானது தூண்‌ என்று கிரகிக்க 


படாமலிருக்கும்‌ பொழுது தூணில்‌ புருஷ சப்தமும்‌, புருஷ அறி 
- வும்‌ (தோற்றமும்‌) கெளணங்கள்‌ இல்லையோ, அதேபோல எப்‌ 
படி ஈயம்‌ ஈயம்‌ என்று கிரகிக்கப்படாமலிருக்கும்பொழுது ஏதோ 
தெரியாத காரணத்தால்‌ ஈயத்தில்‌ வெள்ளி என்ற சப்தமும்‌ 
வெள்ளி என்ற தோற்றமும்‌ கெளணங்கள்‌ இல்லையோ 
அதேபோல தேகம்‌ முதலியவைகளின்‌ கூட்டத்தில்‌ நான்‌ 
(ஆத்மா) என்று உபசாரமன்னியில்‌ ஏற்படும்‌ சப்தமும்‌, ௮ றிவும்‌ 
ஆத்மாவிற்கும்‌ அனாத்மாவிற்கும்‌ உள்ள வேற்றுமையறியாத 
தால்‌ உண்டானதுகள்‌ எவ்வாறு கெளணங்கள்‌ என்று சொல்லு 
வதற்குத்தகுந்ததுகளாக ஆகும்‌? 


பண்டிதர்களுக்கு சாஸ்திரத்திலிருந்து ஆத்மாவும்‌ சரீரம்‌ 
முதலியவைகளும்‌ வேறு என்ற அறிவு இருக்கிறதே; அவர்க 
ளுக்கு சரீரத்தில்‌ “ “நான்‌ என்ற சப்தமும்‌, நான்‌ என்ற அறிவும்‌ 
ஏற்படுகின்றன. எனவே அவை கெளணங்களாக ஆகட்டும்‌ 


௬௮: 


ம. அஆ. பெ மெ வக அய 


க்கு 


கெளணங்கள்‌”” என்பதற்கு வேண்டிய காரணமான பேதஅறிவு 
இருக்கிறதே என்று கூறுவது சரியல்ல - பண்டிதர்களுக்கும்‌, 
வெள்ளாடு செம்மறிஆடு வ வ்‌ போல விவேகம்‌ 
செய்யப்படாமலேயே சரீராதியில்‌ “ஆத்மா” என்ற சப்தமும்‌ 
ஆத்மா என்ற அறிவும்‌ ஏற்படுகின்றன. . [பேத நிச்சயம்‌ இருந்‌ 
தால்‌ சரீரத்தில்‌ ““நான்‌'” என்ற அறிவு உயசாரத்தினல்‌ ஏற்படு 
கின்றது என்று ஆகுமல்லவா?] ச 
ஆகையால்‌ (உபசாரத்தினால்‌ ஏற்படவில்லையென்பதால்‌) 
ஆத்மா சரீரத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறு என்று வாதம்‌ செய்கின்ற 
வர்களுக்கு சரீ ரத்தில்‌ ““நான்‌':' என்ற சப்தமும்‌, அறிவும்‌ 
மித்யைதான்‌; கெளணமில்லை , சரீரத்தோடு கூடியிருக்கும்‌ 
தன்மை என்பது பிராந்தியை நிமித்தமாக உடையதால்சசரீரத்‌ 
துடன்‌ வாழ்ந்துகொண்டு வரு ம்‌ ஞானிக்கு சரீரமற்ற தன்மை 
கிடைக்கிறது, சரீரத்தில்‌ அவனுக்கு நான்‌ என்ற பிராந்தி இல்‌ 
லாததால்‌: அவ்வாறே பிரஹ்மத்தை அறிந்த ஞானிவிஷயமாக' 
சுருதி சொல்லுகின்‌ றது: க்‌ எப்படி சர்ப்பத்‌ நின்‌ சட்டை புற்றில்‌ 
கழற்றித்தள்ளப்பட்டு பாம்பின்பற்றுதலுக்கு விஷயமேயாகாமல்‌ 


்‌ கிடக்குமோ அதுபோல ஞானியின்‌ சரீரம்‌ கிடக்கிறது... 


அவ்வாறே இந்த ஞானியானவன்‌ மரணமற்றவனாயும்‌, சாக்ஷி 


யாயும்‌, பிரகாச ஸ்வரூபமாயும்‌ பிரஹ்மமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ 


என்று. 


“உண்மையில்‌ கண்‌ ே ணா டு சம்மந்தம்ற்றிருந்தாலும்‌ 
கண்ணுள்ளவன்‌ போல இருக்கிறான்‌ . உண்மையில்‌ வாக்கு இல்‌ 
லாதவனாயிருந்தாலும்‌ வாக்கு உள்ளவன்‌ போல இருக்கிறான்‌. 
பிராணனில்லாமலிருந்தாலும்‌ பிராணன்‌ உள்ளவன்‌ பேர்ல! 
இருக்கிறான்‌ , [அதாவது நிச்சயம்‌ ஏற்பட்டும்‌ இரண்டாவது 
வஸ்து தோன்றாத அளவிற்கு ஞானத்தில்‌ ஊன்‌ றி நிற்கும்‌ நிலை 
ஏற்படாத ஞானிக்கு பிரபஞ்சம்‌ கண்க ளுக்குத்தோன்றத்தான்‌ 
செய்யும்‌ - இது வெறும்‌ தோற்றம்‌. உண்மையானது இல்லை 
என்றுபாதிக்கப்பட்டேதான்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ தோற்றம்‌ 
இருக்கும்‌, என்‌ ற சுருதி இருக்கிறது. ஸ்திதப்பிரக்ஞனைப்‌' 
(ஞானத்திலேயே நிலைத்திருக்கும்‌ ஞானியைப்‌) பற்றிக்‌ கேட்‌ 
கவா வேண்டும்‌ என்ற ஸ்திதப்பிரக்சனுடைய லக்ஷணங்களைச்‌ 
சொல்லக்கூடிய ஸ்மீருதி முதலிய வாக்கியங்கள்‌ ஞானிக்கு 
எல்லா பீரவிர்த்திகளிலும்‌ ஒட்டுக்கிடையாது- என்பதைத்தெரி 


க்கு படபட ட்ட பப்ப ட படக்‌ அதிக்‌ வக்கில்‌! பவம்‌ பபடம்‌ அக்கலை 


விக்கின்றன - ஜீவன்‌ முக்தி உண்டு என்பதால்‌. சரீரத்துடன்‌ 
வாழும்போதே பிரஹ்மத்தை அறி ந்தவனுக்கு முன்போல சம்‌ 
சாரியாக இருக்கும்‌ தன்மை கிடையாது; எவனுக்கு முன்போ 
லவே சம்சாரியாகவே இருக்கும்‌ தன்மை இருக்கிறதோ அவன்‌ 
““பிரஹ்மமும்‌ தானும்‌ ஒன்று”” என்ற தத்‌ வத்தை அறிந்தவ 
னில்லை என்று கொள்ளுவது தோஷமற்றது. 


சிரவணத்தினால்‌ பிரஹ்ம அறிவு ஏற்பட்டாலும்‌ பிரஹ்ம 


'ஸாக்ஷாத்காரத்தையுத்தேசித்து “மனனம்‌ (விசாரணை) செய்யத்‌ 
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தகுந்தது நிதித்யாசனம்‌ செய்யத்தகுந்தது” ” என்ற வாக்கி 
யங்களிவிருந்து மனனமும்‌ நிதித்யாசனமும்‌ அவசியம்‌ செய்யத்‌ 
தகுந்தது என்று விதிக்கப்பட்டிருக்கின்றது. சிரவணத்தினால்‌ 
ஏற்படும்‌ அறிவே பிரஹ்மசாக்ஷாத்காரத்தில்‌ முடிவையுடையது 
தான்‌ என்று இருக்குமானால்‌ மனன நிதித்யாசங்களை சிரவணத்‌ 
திற்குப்பிறகு செய்ய வேண்டும்‌ என்‌ று சொல்ல வேண்டாமே; 


' அவைகளும்‌ செய்யப்படவேண்டும்‌ என்று கூறுவதால்‌ பிரஹ்மம்‌ 


எதா 


கிதித்யாசனம்‌ முதலிய (உபாஸனை) விதிக்கு அங்கமாகும்‌ 
என்று இப்படிக்கூறுவது சரியில்லை; ஏனென்றுல்‌ சிரவணத்தைப்‌ 
போலவே மனன கிதித்யாசங்களும்‌ பிரஹ்ம அறிவையே 
பிரயோஜனமாகக்‌ கொண்டவைகளாக இருக்கின்றன. சிரவ 
ணத்தினால்‌ அறியப்பட்ட பிரஹ்மம்‌ மனன நிதித்யாசங்களினால்‌ 
வேறு கிரியைகளில்‌ (அறிவு நீங்கலாக) விநியோகம்‌ செய்யப்‌ 
படுமேயானால்‌ பிரஹ்மம்‌ மனனம்‌ முதலிய விதிக்கு அங்கமாக 
ஆகும்‌ - அதுதான்‌ இல்லையே - சிரவணத்தைப்போலவே மனன 
நிதித்யாசங்களும்‌ பிரஹ்ம அறிவையே பிரயோஜனமாகக்‌ 
கொள்ளுவதால்‌ - [ஒரேவஸ்து இரண்டு வெவ்வேறு கிரியைக 
ளில்‌ அங்கமாகலாம்‌. யாஜை என்ற கர்மா சம்பந்தமான 
ஹோமக்கிரியையில்‌ விநியோகப்பட்ட நெய்யின்‌ சேஷம்‌ (மீதி) 
ஹவிஸ்ஸின்‌ புரோக்ஷணக்கிரியையிலும்‌ விநியோகப்படு மானால்‌ 


அந்த நெய்‌ ஹோமக்கிரியைக்கும்‌ புரோக்ஷணக்கிரியைக்கும்‌. 


அங்கமாகும்‌ - இங்கு பிரஹ்மமோ அறிவில்தான்‌ விநியோகம்‌ 
செய்யப்படுகின்‌ றது. பிரஹ்மம்‌ மனன திதித்யாசங்களில்‌ வி நி 
யோகம்‌ செய்யப்படவில்லை. சிரவணம்‌ மனனம்‌ நிதித்யாசனம்‌ 
என்ற இம்மூன்றுக்கும்‌ பிரஹ்ம அறிவில்தான்‌ உபயோகம்‌ 
ஆகையினால்‌ உபாசனை முதலிய விதிக்கு விஷயமாக ருந்து 
கொண்டு பிரஹ்மம்‌ சாஸ்திரத்தைப்‌ பிரமாணமாகக்‌ கொள்ளு 


வெய்‌. அலைய மய்ப்ட 


காள பட்ட ௮ 
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வது சம்பவியாது.' பிரஹ்மத்திற்கு விதியைக்கு றித்து அங்கமாக 
இருக்கும்‌ தன்‌ மை சம்பவியாது என்பதால்‌ ““உபநிஷத்துக்‌ 
களில்‌ ஒற்றுமை இருப்பதால்‌ பிரஹ்மம்‌ சுவதந்திரமாக சாஸ்தி 
ரத்தைப்‌ பிரமாணமாகக்‌ கொண்டது” என்பது ஸ்தாபிக்கப்பட்‌ 


டதாக இருக்கிறது. 


இவ்வாறு இருப்பதால்‌ ““அத அத: பிரஹ்மஜிக்ஞாஸா” ” 
என்று முதல்‌ சூத்திரத்தில்‌ பிரஹ்மத்தை விஷயமாகக்கொண்டு 
தனி சாஸ்திரம்‌ ஆரம்பிக்கப்பட்டிருக்கிறது என்பது உசிதம்‌. 
அந்த வேதாந்த சாஸ்திரமும்‌ உபாசனை என்ற கிரியையைத்‌ ' 
தான்‌ விதிப்பதில்‌ தாத்பரியத்தோ ந கூடியிருக்குமானால்‌ கிரியை 
யை விதிக்கும்‌ ““அத அத: தர்ம ஜிக்ஞாஸா”” என்ற சூத்திரம்‌ 
ஏற்கனவே இடிப்பதால்‌ ““அத அத: பிரஹ்ம ஜிக்ஞாஸா ” * 
என்ற சூத்திரத்தை ஆரம்பிப்பதற்கு அவகாசமே ஏற்படாதே- 
ஏற்கனவே பிரதிக்‌ நினை செய்யப்படாத தர்மங்களைச்‌ சொல்லு 
வதற்கு தனியாக ஒரு சூத்திரம்‌ ஆரம்பிக்கப்படவேண்டுமானா : 
லும்‌ *“பிற த அதனால்‌ சொல்லாமல்‌ விடப்பட்ட பாக்கியுள்ள தர்‌ 
மங்களை அறிய விறுப்பம்‌”” என்று ஆரம்பிக்க வேண்டியிருக்கும்‌. 
ஜைமினி சூத்திரத்தில்‌ “ “பிறகு ஆகையால்‌ யாகத்திற்காக எது 
புருஷனுக்காக எது என்ற இவை விஷயமாக அறியவிருப்பம்‌' ”: 


. என்று தனியாகச்‌ சொல்லப்‌ பட்டிருப்பதை போல- 


பிரஹ்மமும்‌ ஆத்மாவும்‌ ஒன்று என்ற அறிவு ஏற்கனவே 
பிரதிக்கினை செய்யப்படவில்லையென்பதால்‌ அதற்காக ““அத 
அத: பிரஹ்ம ஜிக்ஞாஸா”” என்ற சூத்திரம்‌ ஆரம்பிக்கப்பட்டி 
ருக்கிறது என்பது உசிதம்‌- 


நான்‌ பிரஹ்மமாக இருக்கிறேன்‌ என்‌ ற அறிவு ஏற்பட்ட 
தும்‌ அந்த அறிவு உள்ளவனுக்கு எல்லா விதிகளும்‌, எல்லா 
பிரமாணங்களும்‌ மறைந்து விடுகின்‌ றன- 


தள்ளவோ, கொள்ளவோ முடியாத அத்து விதீய பிரஹ்‌ 
மம்‌ அறியப்பட்டபொழுது விஷயமற்றவைகளாயும்‌ அறிகின்ற 
வனற்றவைகளாயும்‌ உள்ள பிரமாணங்கள்‌ இருப்பதற்கு முடி 
யாதவைகளாக ஆகின்றன. ்‌ 


பக்கம்‌ வரி பிழை திருத்தம்‌ 


மேலும்‌ கெள்ண ஆத்மாவிற்கும்‌ (புத்திரன்‌ முதலியவ்ர்‌ 
களை நான்‌ என்று உபசாரமாகக்கிரகிக்கின்ற அறிவிற்கு விஷய ர 


மாகும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌) மித்யையான ஆத்மாவிற்கும்‌ (சரீரம்‌... 


முதலியவற்றை அக்ஞானத்தினால்‌ கிரகிக்கின்ற அறிவிற்கு, 
வீஷயமாகும்‌ ஆத்மாவிற்கும்‌) இல்லாமை ஏற்பட்டதும்‌ அப்பொ !'. 


முது புத்ரன்‌ தேகம்‌ இவைகளுடைய நாசமும்‌ ஏற்பட்டு விடுவ 


தால்‌ நித்யமான பிரஹ்ம ஸ்வரூபமும்‌ நானும்‌ ஒன்று என்ற. 


1 
1] 
ச்சீ 
1 
ட 


த 


வடிவத்தில்‌ அறிவு எப்படி இருக்கும்‌? இருக்கமுடியாது. தேடப்‌... . 


படவேண்டிய பிரஹமத்தின்‌ அறிவு ஏற்படுவதற்கு முன்னால்‌ 


ஆத்மாவிற்கு (தனக்கு) பிரமாதாவாக (அறிகின்றவனாக) இருக்‌ 
கும்‌ தன்மை உண்டு. அந்த பிரமரதா அறியப்பட்டவனாய்‌ பாப 
ராகத்வேஷமற்று பரமாத்மாவாகவே ஆகிவிடுகின்றான்‌. தேகத்‌ 
தில்‌ ஆத்மா என்றஎண்ணம்‌ எப்படி பிரமாணமாக லோகரிதியில்‌ 


கல்‌ பிக்கப்பட்டிருக்கிறதோ அதேபோல இந்தசாஸ்திரமாகின்ற . 


பிரமாணமும்‌ ஆ த்‌ ம சாக்ஷாத்காரம்‌ ஏற்படும்‌ வரையில்‌ பிரமா . : 


ணமாக இந்க்கும்‌. - ஆ 


ஸமன்‌ வயாதிகாணம்‌ 
11 ] சர்ப்பத்தை மாத்திரம்‌ 
தெரிவிக்கின்ற வாக்கி சர்ப்பம்‌ என்ற 
யங்களிலிருந்து பிராந்தியினால்‌ 
பிராந்தியினால்‌ 
ஜன்மாத்யதிகரணம்‌ 


ட] 13 - ஆப்தனுடைய ஆப்தனுடைய சொல்லையும்‌ 


ஜிக்ஞாஸாதிகரணம்‌ 


த 2 பிரஹ்ம அறிவு அடுத்த பாராவில்‌ 
ஆரம்பிக்கின்றது 
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